﻿Nikolay Vladimirov Dermendzhiev SISTEMUL TRACIC ORFISMUL (comoara de la Letnitsa) Sofia, februarie (tel - - - ; e-mail: ndermendjiev@abv bg) Conţinut: Introducere Descoperire și câteva îndoieli inițiale Formarea pachetelor lѵn cu creștere aditivă Cronologia descoperirii Singurul citit din schema Cererea nr Cererea nr Cererea nr Cererea nr Cererea nr Cererea nr Cererea nr Cererea nr Cererea nr Cererea nr Cererea nr Cererea nr Cererea nr Cererea nr Cererea nr Analize suplimentare Perechile de călăreți adversari din schema Gradele de inițiere la traci și la diferite alte popoare Capul tăiat în schema Codurile de arhitectură ale "peșterilor" în aplicațiile nr , și "Kiklos Kakoi" În loc de concluzia Referințe Anexele Tabelul nr (al sărbătorilor din calendarul atenian) Tabelul nr (al rotației unice până la al -lea an din schemă) Tabelul nr (pe dubla rotire, fără nr ) Tabelul nr (la biserică și la sărbătorile legale) Imaginea # : Cele mai importante elemente ale schemei Imaginea # : Cele mai importante cicluri din diagrama Abrevieri utilizate frecvent Introducere Cititorul competent este probabil surprins de titlul acestei cărți Se bazează pe o veche afirmație din Tracologie conform căreia mitologia orfismului trac nu poate fi niciodată restaurată, dar sistemul poate "Sistemul orfismului tracic" era bănuit că există, chiar cu ani în urmă, în comoara de la Letnitsa, dar numai cu această lucrare a fost aranjat în ordinea ei adevărată, originală Acest lucru s-a întâmplat datorită interdisciplinei de arheoastronomie, asupra căreia, în , am susținut o lucrare de disertație (pe tema: "Metodologia cercetării arheoastronomice Analiza obiectelor și descoperirilor de pe teritoriul Bulgariei"', www astro bas bq/ sun/biblio bq html ) Arheoastronomia este o știință relativ nouă, interdisciplinară Se ocupă în primul rând de căutarea astronomiei în monumente care nu sunt denumite, sau recunoscute, în istoriografia antică și modernă, drept "astronomice" În acest sens, ea analizează în primul rând monumentele arheologice individuale, adesea "uitate", și artefactul Arheoastronomia mi-a oferit ocazia de a explica structura și originea multor mituri antice, precum și faptul vieții anticilor, deoarece ele sunt înrădăcinate în regularitățile "evenimentelor cerești" Lucrarea de față arată pentru mine "triumful" arheoastronomiei, ca metodă de studiu a trecutului, care conține potențialul de a aranja și sistematiza unul, îndepărtat de conștiința și modul nostru de gândire, aproape complet de neînțeles, și "tulburat", scheme (adică sisteme) Regretatul prof Al avea o credință puternică în posibilitățile arheoastronomiei Folosești un studiu profund, contributiv, în această direcție Cartea oferită aici este doar o astfel de lucrare Această lucrare este o continuare a muncii tatălui meu, heliofizicianul Vladimir Nikolov Dermendzhiev, care este unul dintre fondatorii arheoastronomiei în Bulgaria Vreau să subliniez că o descoperire semnificativă ca aceasta nu se poate întâmpla în "vid" În dezvăluirea "sistemului" Letniței, am folosit o metodologie pe care o dezvoltasem deja în disertație, care a dat rezultate bune în analiza monumentelor preistorice (de exemplu: cuptorul de la Slatino și altarele de la Ovcharovo) Aceasta este așa-numita "metodologie pentru analiza pachetelor lunare cu creștere aditivă" Comoara de la Letnitsa este compusă din două tipuri de aplicații - pentru muniție pentru cai și pentru "decorul" uman Este al doilea tip, dispus și prins pe o curea de umăr din piele (balteusT), care face obiectul analizelor din această lucrare Sistemul ordonat nu include cosmogonia (adică crearea lumii, de la bun început), ci doar "antropogonia orfică mistică", adică nașterea și renașterea omului, după canoanele doctrinei misterului tracic Sistemul conține elemente principale (= "trepte" consecutive = aplicații cu imagini = piesele "corpului lui Dionysos") și o rundă a -a, în vârf, în centru, ceea ce înseamnă "unitatea celor două lumi ", contopirea "sfârșitului cu începutul" și a "pământului cu ceresc (dincolo)" Așa-numitele "ovule" sunt aplicate pe marginile aplicațiilor, arată ca niște seceri lunare De fapt, numărăm consecutiv aceste "luni" (cu o valoare medie de , zile), adică numărăm "pachetele lunare", contourile se formează la fiecare întrerupere a numărării și contourile dau câte o "data limită (solară)" fiecare Numărătoarea începe de la echinocțiul de primăvară - începutul noului an printre multe popoare, printre Konto și traci În acest sistem, tracii au întruchipat o metodă ingenioasă de numărare a ovulelor-luni, în ordine crescătoare, după semne (cozile de cal se extind în afara contururilor), conto înseamnă "început de numărare" (doar în unele dintre aplicații) În "Cronologia descoperirii" sunt urmărite pe scurt principalele etape ale amenajării aplicațiilor în schemă Sunt indicate criteriile și considerentele pentru această amenajare, printre care cele astronomice se află în frunte Cititorul va fi convins că aici se aplică o abordare sistematică Deoarece am încredere în corectitudinea amenajării, mi-am permis să analizez tematic fiecare aplicație individuală, citând literatura științifică relevantă, accesibilă În această etapă sunt comentate doar imaginile și datarea finală, rezumative (aplicații separate) Aceste comentarii sunt necesare pentru că umplu "corpul" "sistemului" deja aranjat cu conținut În text sunt propuse multe opțiuni de identificare cu zeități, dar ele găsesc bază în imaginile individuale și în literatura științifică citată Eclectismul, în paralel, are o părtinire pronunțată indo-iraniană, deoarece tracii sunt înrudiți prin origine cu indo-iranienii Desigur, în "analiza mitologică" care se face aici, pentru fiecare aplicație, pot fi găsite mici contradicții și inexactități Ele pot fi scoase din context și criticate de oricine le observă Asta ar fi o contribuție la subiect În "Analize suplimentare" sunt citate observații, care demonstrează că sistemul de orfism trac dezvăluit aici este valabil în general pentru toată Tracia Acest text, publicat pe site-ul sectorului "Soare" (BAS), este doar un preludiu la publicarea unei cărți în care partea astronomică va avea, sper, un aspect complet finisat Îi voi fi recunoscător dragului cititor dacă va lua atitudine și va participa la discuții Pentru opinii, critici, recomandări și observații scrieți la adresa de e-mail: ndermendjiev@ abv bg Descoperire și fără îndoieli inițiale Comoara de la Letnitsa a fost descoperită în timpul săpăturii fundațiilor pentru un cioban din satul cu același nume din Letnitsa, Vrachansko, în Un grup de muncitori a dat peste un vas de bronz, răsturnat, plin cu multe obiecte mici de argint Le-au împărtășit imediat Ulterior descoperirea a fost strânsă, dar până astăzi există îndoiala că părți din ea nu au fost returnate Analiza cultural-astronomică propusă în această lucrare arată că spre mare bucurie totul a fost înapoiat, i e narațiunea poate fi reconstruită în întregime, fără "legături lipsă în schemă" Același lucru este valabil și pentru preocupările Evei Venedikov, că poate o aplicație ajurata de tipul "leu împotriva grifonului și șerpilor" a fost furată (Venedikov , ; vezi obr aici, în stânga) În această scenă poate fi recunoscut prototipul zeității mitraice de mai târziu Aion, încă dezmembrată, a cărei patrie poate fi Peninsula Balcanică Deoarece, conform ideilor antice, această zeitate este "unicul creator al universului", ea nu poate fi duplicată în nici un decor sau schemă Un indicator special în acest sens sunt alte două aplicații similare, de la Lukovit și Dolna Koznitsa, conturile fiind deschise și unice, în complexele de conturi de care aparțin Evident, vorbim de un specific cultural-religios care exclude multiplicitatea Comoara de la Letnitsa este datata in al treilea sfert al secolului al IV-lea i Hr (Boshnakova a, ) Doar cercetătorul român Sîrbu sugerează o limită superioară superioară care depășește invazia celtică ( - î Hr ; Sîrbu ) Formarea unui "nakeh gi" lunar care crește aditiv Metoda acestui studiu se bazează în întregime pe numărarea lunilor lunare grupate în "pachete" De-a lungul marginilor laterale ale aplicațiilor, așa-numitele "ovule" sunt dispuse, neuniform Aceste ovule seamănă foarte mult cu semilunele lunare și, prin urmare, au fost citite cu succes ca "luni sinodice" cu o valoare medie de , zile Fiecare aplicație conține un număr precis de ovule, grupate în ea într-un mod unic și irepetabil Ovulele (adică "luni") sunt grupate în ceea ce eu numesc (de mine) "haite" "Bundle" înseamnă cel puțin unul, sau mai multe, ovule, dispuse unul lângă altul, într-un set, plasate într-o anumită zonă de-a lungul marginii aplicației "Pachetele" sunt pașii individuali ai unui set de ovule (luni) în creștere aditivă Cu începutul și direcția de numărare cunoscute, la fiecare întrerupere a rândului de ovule, în ordinea creșterii în schemă, se formează un "pachet" lunar Ea corespunde unui număr exact de luni (luni sinodice) și unui număr exact de zile Prof Iv Marazov este aproape sigur că scena "luptei dintre balaur și erou" lipsește (Marazov , ) A Boshnakova sugerează și absența unei aplicații, care ar fi trebuit să umple simetria aranjamentului ei greșit De fapt, schema a fost asimetrică prin design și nu lipsește nimic din ea Doar din cele anexe sunt fără ovule Două potriviri din numărul total de ovule sunt înregistrate în aplicațiile nr și ( ovule) și nr și ( ovule) Este de remarcat faptul că aceste aplicații, cu același număr de ovule, sunt distribuite uniform pe ambele părți ale schemei (nr și sunt în registrul din dreapta, iar nr și în stânga) Acest lucru demonstrează încă o dată că citirea este corectă (din moment ce nu avem două aplicații cu același număr de ovule care se încadrează în același registru) Anul Nou trac a început de la echinocțiul de primăvară ( martie este prima zi a noului an în Tracia) De aceea am ales această dată exactă ca început de rotație în ciclu Alegând o dată de începere, având "pachete" exacte de luni, care dau "pachete" exacte de zile, putem obține, pentru fiecare "pachet", o dată (solară) din calendarul iulian - ultima, în ultima lună a "pachet", pe care o vom numi pe scurt "limită" (data) Termenul limită cade întotdeauna pe o lună nouă(!?) Această dată nu este data exactă, solară, calendaristică a sărbătorii asociată cu "pachetul" (sau aplicația, adică imaginea de pe acesta), deoarece sărbătorile antice căutate să fie identificate în schemă sunt luni-solare și mobile "Evenimentele" reflectate pe imaginile unei aplicații date sunt desfășurate în ultima lună a "pachetului" aditiv acumulat, i e cu o lună înapoi de la "termen limită" Acest aranjament oferă o bună oportunitate de identificare cu o singură vacanță sau un grup de sărbători "Datele limită" sunt date solare absolute, dar au puțină legătură cu datele lunare-solare Prin urmare, este întotdeauna necesar să se compare cu datele solare din Tabel pentru valorile medii, conform intercalărilor metonice (vezi Tabelul Nr din Anexe) Astfel, revenind "ecranul" de posibilități cu o lună în urmă de la data "limită", găsim vacanțele lunar-solare corespunzătoare, care corespund detaliilor sau imaginilor corespunzătoare Sistemul de intercalări, în schema analizată aici, nu a fost (încă) stabilit (sau, mai exact, schema nu oferă o oportunitate, cel puțin deocamdată, de a clarifica și această problemă) Se constată însă o regularitate importantă: primele aplicații cu ovule corespund foarte precis celor luni intercalare consecutive din ciclul de de ani Voi observa aici că aplicația nr (a -a la rând cu ovule) este independentă și înseamnă, ca adaos, ciclul lunar-solar de ani asociat cu "mesagerul către Zalmoxis" Cronologia descoperirii În urmă cu cinci ani, în timpul studiilor de doctorat în "Arheoastronomie", am făcut cunoștință cu aplicațiile de la Letnitsa, pentru care s-a făcut demult presupunerea că acestea conțin "mesaje calendaristice" (Marazov , ) Chiar și atunci eram sigur că ovulele sunt "luni sinodice" și că "pachetele" construiesc, în acumulările lor succesive, un "sistem religios-festiv" complet Un argument decisiv pentru identificarea acestor ovule cu luni sinodice este nu numai forma lor, apropiată de cea a unei "semiluni", ci și faptul că nu sunt amplasate uniform de-a lungul marginilor aplicațiilor individuale, adică numărul lor nu este aleatoriu După susținerea tezei mele (pe martie ) am abandonat temporar această problemă, deși unele variante de soluții, chiar și atunci, indicau prezența a trei soluții foarte importante Conform calendarului iulian, echinocțiul de primăvară este așteptat pe III (ziua Blagovec) Este prima zi de primăvară la Roma La urma urmei, la această dată, în anul d Hr , Iisus Hristos a fost răstignit În epoca creștinismului timpuriu, ultima dată posibilă a Paștelui era IV (Ziua Sfântului Gheorghe), adică Paștele s-a mutat între III și IV (între Blagovec și Sf Gheorghe; Popova , ) Totuși, pentru ca Ziua Sfântului Gheorghe să nu se încadreze în posturile Paștilor, astfel de cazuri au început să devină mai frecvente, din cauza distorsiunii ciclului metonic și a inexactității calendarului iulian (întrucât inexactitățile s-au manifestat într-o singură direcție - spre o schimbare a Paștelui în direcția verii; așa este și până astăzi în Ortodoxie; Klimishin ), când a fost introdus calendarul gregorian în BOC ( ), data "în stil vechi" s-a preferat V ( în locul vechiului, Iulian - IV) Exemplu: Să luăm al doilea pachet din numărătoare - luni (= + ) C = x , = , zile ~ zile / , = , F = F + , zile = F + zile martie + zile = "data limită" iulie Aici se impune condiția, ca în schemă să se "joace" și să testeze ipoteza lunilor pline, ca date strâns legate de inițierile militare (pe care Prof Iv Marazov insistă în multe dintre publicațiile sale) cicluri astronomice din schemă - cele de , și de ani tropicali (vezi Imaginea din Anexe) Până în ziua de azi, îmi dau seama că, de fapt, ceea ce m-a împiedicat atunci să continui pe drumul cel bun au fost sugestiile cercetătorilor anteriori că "a fost furat ceva", că "a lipsit ceva" din schemă (despre care a fost discutat mai sus) Din fericire, într-o zi, scepticismul și teama mea au făcut loc dorinței de a experimenta Aproape "în glumă" am început să formulez o serie de verificări standard, multivariate Astfel schema de la Letnitsa s-a "rupt" (în sensul de "comandat") timp de aproximativ o lună și jumătate, în ianuarie-februarie Iată, pe scurt, cum s-a întâmplat: Aplicațiile în sine se pretează la o aranjare intuitivă, dar numai la început Schema începe logic cu cele două aplicații (Nr și ) cu "dragonii" și "zeițele" legate de genealogia eroului (același început se regăsește și la Iv Venedikov) Apoi, însă, urmează aplicațiile cu călăreții fără barbă, în total la număr Călăreții fără barbă arată de fapt eroul ca un copil și efeb (tinerețe), iar cei cu barbă ca un "efeb" și "om" mai în vârstă (războinic și preot) Aranjarea schemei, până la cererea nr , a fost o sarcină relativ ușoară, deoarece vârsta personajului este percepută aproape "intuitiv" [cele "două hierogamii" (# și ) și cele trei etape separate ale erou fără barbă (# / și nr )] Marea dificultate a început odată cu apariția "capetelor masculine căzute" Cu ajutorul experimentelor, pe bază astronomică, am ajuns la concluzia că pentru ca aplicația centrală (Nr - la capătul de jos al diagramei) să aibă valoarea unui "pachet" de ani tropicali ( = Ciclul metonic), aplicația nr (cu caracteristicile sale de ovule) nu poate fi alta decât cea pe care am indicat-o în diagramă (nr ) De asemenea, era evident că ea este prima în ordinea "capului căzut", deoarece în coafura ultimei sunt "împletituri" spiralate, în timp ce în coafura următorului cap (căzut) (în nr ) ) - aceleași împletituri sunt la număr Cea mai mare dificultate a fost în aranjarea jumătății stângi a schemei Astronomia mi-a venit din nou în ajutor aici Aveam poziția exactă a aplicației # , care este legată de importantul ciclu calendaristic de de ani, care se bazează pe cicluri mai mici de ani tropicali După cum vom vedea mai târziu, "sacrificiul lui Zalmoxis" în sine, în ani, a fost legat imanent de acest ciclu, întrucât victima, la momentul "lotului", avea de ani (și poate chiar de ani = " Epoca lui Hristos"!?) În acest ciclu, construit din pentaeteride, presupusa a -a lună intercalară dispare Această "dispariție", adică "pierderea" de o lună, la sfârșitul ciclului (de de ani), este simbolizată prin jertfa "mesagerului către Zalmoxis" Această "subtilitate" va fi comentată în multe alte locuri în analiză Un ciclu de ani este documentat clar pe cererea nr , care avea exact de ovule (= "Pentaetherida lunar", din care sunt rupte astăzi) Era logic să-l plasăm după ciclul de de ani, ca fel de continuare și adăugare Poziția aplicației nr (cu "hierogamie"), care nu are ovule și, prin urmare, poate fi "atașată" oricărei alte aplicații, primindu-și automat "datarea", a fost legată și de multe variante Până la urmă, analiza cultural-istoric m-a ajutat să o repar Potrivit lui, fiecare hierogamie este legată de începutul sau sfârșitul O greșeală a cercetătorilor anteriori este înțelegerea că "prezența sau absența unei barbi nu este o definiție a vârstei individului reprezentat" Dar în practică este! Schimbarea # cu # a fost posibilă, doar în teorie până când am văzut dimensiunile aplicațiilor reale O tranziție lină între Nr și este posibilă doar cu acest aranjament (deoarece la contact cele două aplicații au aceeași lățime a laturilor) Ordinea inversă (adică dacă punem primul # și apoi # ) încalcă această cerință și creează o disproporție vizibilă o tranziție lungă Mai târziu a devenit clar că aici este arătată contopirea sufletului eroului cu daena sa, care are loc "pe cer" (eroul însuși "levitează" în aer, asemănător cu zeitatea slavă a fertilităţii Rod-Baal - vezi nr ) Aplicația nr este una dintre cele trei aplicații (împreună cu nr și ), pe care s-a realizat un "canel htonic", demult interpretat corect ca "graniță cu dincolo" și un "cod arhitectural" Canalul htonic din nr trebuia neapărat să "contacteze" "cercul magic" (= cererea nr / ) Astfel, s-a clarificat poziția cererii nr - în imediata apropiere a nr / După vizita mea la NIM s-a stabilit și orientarea exactă a cererii nr , care s-a dovedit a fi de mare importanță pentru schemă Cu cât s-au atașat mai multe elemente la schemă, cu atât a crescut mai multă intriga cu privire la locația aplicațiilor nr , , și Toate problemele au fost rezolvate în urma inspecției monumentului original de la Muzeul Național de Istorie, pentru care îi mulțumesc prof Bozhidar Dimitrov, domnului G Lazov și colegului meu Ya Ivanov, care m-a însoțit și a făcut multe fotografii După ce am analizat posibilitățile de atașare "dreaptă" și "inversă" a aplicațiilor în schemă, am constatat că este logic ca seria de călăreți să se încheie cu cel care nu ține lancea în mână, ci fiola cu care el face o libație zeiței - un gest de datorie în cele din urmă scăpată Apropo, aceasta este aplicația nr , ceea ce înseamnă tocmai "Deceniul" - al zecelea pas (mai înalt) de inițiere Întreaga iconografie a "gesurilor" arată că aici eroul își încheie ciclul de inițieri și exploatații (mai târziu am ghicit că cele două exemplare din schemă, la început "zboară înăuntru" din dincolo, iar în final "zboară departe" înapoi în ea, adică f acestea sunt două "săgeți ale lui Dumnezeu", deoarece ele ajută eroul în demersurile sale pentru o anumită perioadă de timp - cât durează isprăvile lui) Amplasarea exactă a aplicației nr , cu "urșii de luptă", nu a cauzat probleme majore, deoarece această aplicație face parte dintr-un "haita de animale" alcătuită dintr-un total de aplicații (nr , și ) ) aşezate unul după altul, la sfârşitul schemei (cf "aplicaţiile triple", semnificând gradele de iniţiere: prima stepă nr , , , a doua: nr , , şi a treia : nr , , ) În cele din urmă, am specificat amplasarea aplicațiilor # și În versiunea finală, lamele sulițelor (ale călăreților reprezentați aici) ies în afara granițelor aplicațiilor și sunt îndreptate direct unul împotriva celuilalt Acest fenomen iconografic (de "opoziție") a fost în mod evident căutat în mod conștient de autorii schemei și se repetă de până la trei ori în el Vorbim de "opoziții", pentru că cavalerii construiesc din aplicațiile # / , # / și # / Aplicația nr , ca și nr , a cauzat probleme vizibile deoarece nu are ovule marcate, adică ar putea fi ușor asimilat cu "datarea" altor aplicații Acesta este, pe scurt, procesul de precizare si amenajare a schemei de la Letnitsa Din nou, ceea ce nu pot și nu trebuie să detaliez aici sunt numeroasele "încercări și erori", opțiunile intermediare, dar până la urmă au pavat, după cum se spune, "drumul către adevăr" S-a dovedit că daena străpunge "canelul htonic", cu palma întinsă a mâinii stângi, în direcția "centrului pământului" (nu la # / , așa cum credeam până atunci) Acest lucru mi-a sugerat posibilitatea existenței a două direcții principale, în care sufletul zboară (sau se desparte în două?) după moarte Dar aceste lucruri vor fi discutate în analiza cultural-istoric Singura citită din schemă Citirea în schemă în ansamblu, precum și în aplicații separate, este întotdeauna la dreapta - în direcția mișcării Soarelui După ce am jucat mai multe opțiuni de lectură, am ajuns în sfârșit la singura posibilă care dă "hituri" semnificative Fiecare aplicație începe să fie citită de la capătul stâng al părții scurte care atinge aplicația anterioară Cu toate acestea, atunci când coada unui cal este setată să "iasă" pe această parte, citirea începe de la coada calului, adică dintr-o poziție intermediară (și în consecință se termină în ea) Pe lângă trei "cozi de cal proeminente" (la nr , și ), schema mai are și un vârf de lance proeminent în nr , care este, de asemenea, asociat cu acest tip de citire (lectura începe de la lamă și se termină la ea) Această singură citire valabilă pentru circuit este prezentată în imaginea care urmează (fig ) Singurul număr din schemă / Următoarea imagine (mai jos) este a pachetelor de lună și a datelor limită care sunt primite PACHETE ȘI TERMENE LIMITĂ Datele pentru acest număr sunt sistematizate în tabelele nr și (vezi Anexe) Aplicația # Înainte de a analiza imaginea nr , trebuie să lămurim că "evenimentele" din aceasta au fost precedate de cererea nr / , adică de la "roata cu cele capete de cai care se rotesc", care este fixată, ca poziţie pe cer, sus în sud în meridian, şi semnifică "timp fără sfârşit", ritmat în Octaetherid) Motivul schemei, de ex actul demiurgic inițial de creație este legat de "întreruperea timpului infinit" și apariția celor două principii creative principale Acest lucru se realizează cu ajutorul acțiunilor rituale și rostirea unui logos-vrajă (Gochev , ), care aparține lui Hermes - zeitatea regală a tracilor Primele două aplicații (Nr și ) înseamnă pași legați de concepția eroului - fiul lui Dumnezeu Concepția are loc întotdeauna într-o "peșteră", marcată pe cererea nr cu "caneluri htonice", care formează un cadru în formă de U, deschis de-a lungul direcția de mișcare în schemă - la aplicația nr Acesta este un cod arhitectural, al unei facilități care este deschisă la orizont (linia de vedere este tangentă la cercul schemei, adică suprafața pământului, și se duce la orizont) Toate "mormintele" tracice au intrări orientate spre orizont Aplicația # înfățișează o femeie cu păr lung, un chiton greu și sâni (marcați) - ca niște inele mici, care ies în relief (fără cercuri interioare, adică fără "mărgele" în centrul cercurilor) Aceasta este evident o "matronă" care "a născut deja" (nu are "sfarcuri" pe sâni, pentru că sunt "vărsate" de copiii pe care i-a alăptat ) Fără îndoială că această Nereid simbolizează Jurământul din Chronos este primul jurământ care a protejat/protejat/păzit/păzit simultan celelalte jurământuri Acest jurământ, care îl leagă pe Chronos, este cel mai vechi și cel mai respectat (după terminologia lui Aristotel) Logosul, Hermesul orfic, este un jurământ intelectual-energetic care jură pe Chronos-Kronos, adică începutul divin să înceapă lucrarea somnului (Fall , ) Al Fall a sugerat că numele regal odronian Adamas era o profanare a lui "adam/adamna" - un nume secret printre pitagoreeni, o traducere probabilă a unei incantații orfice (Fall , ) Într-un context teogonic, aceste aplicații sunt citite prin momentul orfic al concepției lui Zagrei (Venedikov, , - ; Gicheva , ) Potrivit lui Iv Venedikov la început sunt prezentate Zeus și Demeter (nr D) și Zeus și Kore (nr ), în acest din urmă caz Zeus s-a deghizat în dragon pentru a intra în camerele fiicei sale, născută din raportul sexual anterior cu el propria mamă (Demeter) Această legendă a fost păstrată în Eleusis și Samotracia (Venedikov - ) Atragem atenția asupra faptului că "zeița" din nr are sânii marcați cu mameloane, ceea ce o caracterizează ca pe o tânără fecioară care tocmai a intrat în vârstă fertilă Nereidele sunt cele de fiice ale lui Hiereus (fiul Gaiei și Pontului) și al oceanidei Dorida Erau bine dispuși față de oameni și îi ajutau în vremuri de necaz Printre ei se numără Amphitrite - soția lui Poseidon, Thetis - mama lui Ahile Un preot era o zeitate, adesea înfățișată ca un bătrân cu barbă albă, care dădea profeții și sfaturi, ura minciuna, își schimba înfățișarea și personifica marea calmă (Dinkov , ) Thetis a fost curtată de Zeus și Poseidon, dar amândoi nu s-au căsătorit cu ea, pentru că, conform unei profeții, fiul ei avea să-și depășească haita Nimfele sunt zeități ale nașterii și kurotrofe ("fii-asistente") Ei cresc copii și îi educă pentru a deveni eroi Aproape toți eroii greci au fost crescuți de nimfe (sau centauri) Miezul zilei este momentul epifaniilor de Marea zeiță-mamă - Pământul, înțeles și ca stăpânitor al apelor primordiale, în relatare își înoată tovarășul - un hipocamp ("cal de apă") Natura statică a acestei zeițe (a "pământului") este subliniată de singurul picior uriaș pe care stă (ca "soldat de plumb") IV Venedikov sugerează că maestrul-torevt a folosit o matrice gata făcută atunci când a făcut Nereida și, prin urmare, încercând să reprezinte femeia așezată pe corpul dragonului din hipocamp, a înclinat figura spre stânga (Venedikov , ) Dragonul din hipocamp este înfățișat cu un cap de cal și o barbă mare triunghiulară ("capră"?) Corpul "șarpelui" are forma unui mănunchi de trei perechi paralele de linii curbe convexe, una întotdeauna netedă și cealaltă cu "tăieturi oblice" Acest "mănunchi triplu" se răsucește într-o cifră de opt, astfel încât, pe lângă "spirală", formează și o aparență de "șa" pentru zeiță "Flăcări triunghiulare" provin din cap și părțile superioare ale corpului hipocampului Acestea nu sunt "aripioare ale unui animal acvatic", ci mănunchiuri de foc ("razele de soare"; cf aceleași raze de soare plasate în "nava" plăcii Marii Razlozhka) Ele dovedesc natura înflăcărată-solară a acestui erou mitic Aplicația nr arată combinația dintre "corporele" (Pământul, Marea Zeiță Mamă, Demeter, Hypta, Hestia , Ardvi Sura - Anahita etc ) și necorporal - "mintea lumii" nimfele (la fel ca dragonii și șerpii (evreii) în folclorul bulgar) De aceea, la prânz se recomanda ca coralele să nu se apropie de fântâni, izvoare, pâraie sau de umbra vreunui copac (Eliade , ) A Boshnakova se îndoiește pe bună dreptate de definiția "hipocampus", deoarece corpul acestui animal mitic, cunoscut din sute de imagini, se termină întotdeauna cu o coadă de pește Nu există așa ceva aici; prin urmare, "schema este încărcată cu un alt sens" (Boshnakova b, - ) De fapt, aici întâlnim "statura" caracteristică divinităților misterioase (feminine), precum Artemis (Kore), Chryse (Zerynthia, Venus), Bendida etc Potrivit lui A Boshnakova, acesta este un "mănunchi de păr" Nereida de lângă hipocamp a fost interpretată ca o mistă ținându-și părul tuns în mână (Boshnakova, Boshnakov , ), dar părul lung din spate arată clar că este o "femeie" Potrivit lui Boshnakovi, "părul eroului" este încolăcit pe ramura de la aplicația nr După părerea mea, barba hipocampului nr este probabil o "capră", pentru că multe "barbi" (sau "aripi"?) asemănătoare se găsesc așezate pe trupurile de căprioare și capre din tapiserii și câteva coifuri din Zona geto-scitică În plus, potrivit lui Gicheva, șerpii cu barbă sunt menționați în literatura antică (de exemplu, Pitonul Delfic - SSht Nutn IV, - ), precum și lacul în textele elene și în operele de artă antică Șerpi cu barbă și coarne ies din corpul Medusei în vasele de bronz de la Trebenishte (Gicheva , ) Pe o placă de argint asociată cu o înmormântare a lui Sabaziev Mist este înfățișat și șarpele cu barbă, cu o creastă (coroană?) Gicheva crede că balaurul din aplicația nr are "coarnut" (Gicheva , ) Acest lucru este foarte posibil, având în vedere păsările monstruoase și căprioarele din tapiserii, care sunt și "covrigi" Motivul principal pentru a sugera Hestia ca o posibilă zeiță principală în această schemă nu este doar faptul că Zalmoxis ia legile de la ea, ci și pentru că este hiper-virginală, aniconică, având ca semn principal vatra și focul (Marazov a, ) și nu părăsește nicio clipă acasă (tărâmul htonic) După ce a dat odată legile coralului, prin Zalmoxis, ea continuă să-i ajute cu răspunsuri, sub formă de oracole de foc în sanctuarele tracice Ceea ce arată că are legătură directă cu "mintea lumii" Hestia este mama universală a tuturor copiilor născuți în mod legitim, deoarece la Alina erau numiți pais aph Hestia ("născuți din foc"; Marazov a, ) În acest sens Hestia este o mamă, dar paradoxal contrar înțelegerii noastre, ea își îndeplinește funcția (de "mamă") doar dacă este fecioară (și rămâne fecioară pentru că nu părăsește niciodată lumea htonică); în acest sens, Hestia se apropie de daena iraniană, care își așteaptă jumătatea masculină în viața de apoi fără să o părăsească vreodată (vezi nr ) Hestia aparent înseamnă doar continuitatea liniei ancestrale (Marazov a, ) Ea este Gaia cu semnificație socială Mulți autori subliniază mișcarea circulară caracteristică Hestia Ea este întotdeauna prima (prima născută și înghițită de Kronos) și ultima (ultima care se întoarce din Cronos ucis) De aceea este menționată la începutul și la sfârșitul fiecărui rit Hestia se rotește și pe verticală, pentru că dă naștere generațiilor și în cele din urmă le acceptă înapoi (Marazov a, ) Aceste trăsături ale Hestia sunt importante deoarece zeița htonică a schemei se înregistrează în aplicațiile nr , și , deoarece se află la începutul și sfârșitul rotației și marchează apropierea de lumea cealaltă Originea cabirisului din Hephaestus (zeul fierarului) are probabil ceva de-a face cu rolul Hestia (vatra) în religia tracilor (cf hestiatoria - "săli de banchet" - amenajate de Kotis în locurile montane = "Milostivirea" " și site-urile "Goat Gramadi" ") "Zeița cu oglindă", cunoscută în rândul popoarelor indo-iraniene (traci, sciți, parți etc ) este Anahita (din secolul al VII-lea î Hr , ea a devenit ulterior patrona regilor sciți) Este de remarcat faptul că Anahita este singura imagine (feminină) din religia iraniană cu o iconografie dezvoltată În Avesta, Anahita este o zeitate a apelor cerești și a fertilității Ea este începutul solar (hippocamp', Phanes-Protogonos , Zeus-Fire , Apollo-Genetor , Poseidon- Hinnoe, Borei, Apam Napat etc ) Din această "căsătorie" s-au născut doi copii la numărul (și un cal - la nr sursa sacră de apă în care renasc toate ființele vii Defunctul i-a apărut în viața de apoi ca tânăr (cf eroul și femeia din nr !) Pe osuare, femeile moarte au fost înfățișate în imaginea lui Ardvisura-Anahita (Bessonova , ) În movila aristocratică de la Timpone Grande (Torino, Italia), pe unul dintre fragmentele orfice, imnul începe cu secvența teogonică Protogonos, Ge-Meter, care este centrală pentru tradiția orfică (Yordanova-Aleksieva , ) Orphic Phanes, o zeitate bisexuală, poartă proiecția primordialității monice a primului creator-demiurg (Stancheva , ) Legătura teogonică dintre Zeus-Foc și Mama Pământ se păstrează până la sfârșitul poemului păstrat în papirusul dervenian (orfic) Se poate presupune că acest text este dedicat hierogamiei dintre Zeus și Marea Zeiță, în aspectul ei al lui Demeter (Yordanova-Aleksieva , ) Zeița hiperboreenilor este multinumită și multifuncțională, dar există un singur zeu - Apollo Genetor (Lazova , ) Potrivit lui Diogenes Laertius, pe insula Delos a existat un singur altar pe care Pitagora a săvârșit sacrificii, și acesta era "Apollo-Parent" Epitete similare ale lui Apollo au fost raportate din ținuturile tracice: Patroos, Genikos, Archegos ton genous, Kyrios (Lazova , ) În Arcadia, soțul lui Demeter era Poseidon Hippios (Erv capul de cal al unui hipocamp) Pe vremea lui Pausanias, mai exista un templu al lui Poseidon-Pater ("tată" - adică tatăl rasei umane; DAGR) în Eleusis Una dintre trăsăturile esențiale ale grecului Poseidon este venerația sa ca erou progenitor și patron al comunităților sociale și politice (Bessonova , ) Din relația cu Poseidon-Hypios, Demeter din Telpusa (Arcadia), cunoscut sub numele de Erinous ("cel supărat") și Lucia ("eliberat de păcat"), a născut o fiică, al cărei nume nu a fost pomenit celor neinițiați, sau un armăsar - Arion (Kotova , ) Prin urmare, armăsarul din schemă are pentru părinți același zeu și zeiță, așa cum l-au conceput și ei pe eroul la nr Aici voi deschide o altă mică paranteză, legată de întrebarea logică: ce înseamnă începutul numărătorului în schema inseamna? Concepție sau naștere? Am exemple din preistorie (cuptorul lui Slatino) care arată că numărătoarea începe de la naștere, dar în afară de acest set, la începutul (numărătoarea) există și un set de luni, care nu se numără, ceea ce înseamnă perioada de sarcină la bărbat Deocamdată, aceste întrebări rămân discutabile Într-un mit spus de Homer, s-au păstrat urmele unei idei antice tracice despre căsătoria zeului furtunii cu zeița hipomorfă: Boreus s-a îndrăgostit de iepe troiene și, transformându-se într-un armăsar, s-a căsătorit cu ele (Marazov) a, - ) În Avesta, spiritul Apam Napat ("zeu printre ape"), factor primordial în "Creație" (împreună cu Mithras), are o natură înflăcărată și este numit "cai iute", adică se pare că are o natură asemănătoare calului și o înfățișare asemănătoare calului (Yasht V, ; Yasna , ; , , ) Același epitet ("căi iute") este folosit și pentru Soare, nu numai în Avesta, ci și în Rigveda (Kuzmina , ) Tendința varunica pentru Apam Napat creează ideea unui spirit demiurgic activ încorporat în apă, asociat cu principiul calului, cu Mithra și Hvarna (adică "predestinația") În epoca sasanizilor, Apam Napat s-a transformat, prin epitetul "brzant" ("mare"), în Burz - aspect divin al apariției și păstrării fertilității În aspectul său masculin, de foc, deși este menționat ca "Dumnezeu printre ape", el nu este identic cu apa (Hoffard , ) În iconografia antică sogdiană, Apam Napat este un om așezat într-un cerc de foc, experimentat ca o substanță creatoare de foc înglobată în apă În panteonul zoroastrian, Burz este pur și simplu "yazata" ("demn de evlavie"; Bundahishn ) , ) Echilibrul său (în cadrul zoroastrismului) cu Mithra (și "Yazata") trădează asocierea lor străveche în cadrul unui tipar global și armonizat, cu funcții complementare, precum Mithra-Varuna arian (Hoffard , ) Pe lângă natura de foc, încă din epoca comunității indo-iraniene, viziunea lui Apam-Napat a fost păstrată ca o personificare a fulgerului teribil (Erv "săgeata zeului" = sulița scurtă din schemă) , indisolubil legată de elementul apă S-au păstrat fragmente din mituri antice despre lupta lui Apam-Napat cu dragonul cu trei capete Azhi-Dahaka (simbol al suveranității dinastice iraniene = "șarpe" de la nr ), de care a ascuns hvarna în adâncurile lacului Vurukasha (Yasht ) În acest loc ascuns Apam Napat a creat rasa umană (MF , - ) Apam-Napat este considerat a fi zeul creator al tuturor ființelor vii (Chron Entz , ) Cea mai bună identificare a aplicațiilor nr , și este tocmai prin interpretarea indo-iraniană a imaginilor: Apam-Napat este hipocampul nr , Nereida și Daena este Anahita, șarpele cu trei capete al nr este Azhi Dahaka, Mithra (Soarele) este eroul în întreaga schemă Alături de Ahura Mazda și Mithra, Apam-Napat poartă numele de "ahura", care vorbește despre antichitatea sa extremă și despre rangul său înalt în panteonul persan "Ahuri" în mitologia veche iraniană sunt zeitățile "bune", "bună" (Chron Entz , ) ) Primul copil este o "zeiță fecioară războinică" de tipul: Kore, Artemis, Athena, Bendida, care este înlocuită de eroul mistic în imaginea aplicației # Această zeiță, a războiului, asistă eroul dându-i un cal, un "căpăstru magic" (cu care să-l îmblânzești), arme și instrucțiuni Al doilea copil este eroul însuși (misterul - Soarele), care s-a încarnat, la cererea nr , în același timp, în două "cochilii" diferite: În partea stângă a celor trei șerpi (identificarea este Boshnakovi) i e odată ce fiul este "șarpe" Șarpele este semnul corporal al eroului din "peștera nașterii" Ea codifică, cu corpul ei imens, materia Fiecare naștere este însoțită de demoni, care se întrupează în noul corp Prin urmare, șarpele cu trei capete din # este un cod pentru corporal și demonic Eroul este îmbrăcat în hainele zeiței și ține în mână o oglindă prin care își observă propria ipostază teriomorfă (ipoteza lui Boshnakovi) i e a doua oară se află într-o stare de iniţiere - o parodie rituală (= apate - "înşelăciune")* Naşterea lui Zeus este legată şi de "înşelăciune" Este bine cunoscut faptul că Rhea i-a dat lui Kronos (tatălui său) o piatră înfășată în loc de copil Există, evident, o legătură între "scutecele" nou-născutului și haina zeiței în care este deghizat mista Aplicația nr va fi discutată mai târziu Aici voi observa doar că la cererea # sunt concepuți gemenii - frate și soră, pentru că în traducerea greacă înseamnă Artemis și Apollo, iar în iraniană - eroul (Sun-Mithra) și daena lui (Anahita?, Luna? ) Pe cererea nr au fost notate de ovule ( + din dreapta și din stânga) În calendarul lunisolar "natural", perioada С este legată de adăugarea unei zile pe Lună Pentru ca odata cu alternarea regulata a lunilor cu durata de si de zile, apare o diferenta intre valoarea medie rotunjita a Lunii (de , zile) si valoarea sa absoluta ( , zile) Prin urmare, în calendar, o dată la de luni, se adaugă zi la mișcarea Lunii (vezi ecuația x - x = - zi) Perioada <G - , ^ ~ este o perioadă naturală de intercalări într-un "natural", adică strict corespunzător legilor naturii, un calendar lunar-solar În partea introductivă s-a remarcat că numerele de serie ale aplicațiilor în sine corespund exact inserărilor consecutive de luni intercalare, în ordine crescătoare Repet că sistemul de intercalări în schema de la Letnitsa nu a fost stabilit Dar regula este clar vizibilă - că fiecare aplicare corespunde aproximativ următoarei inserări a unei luni intercalare (în ordine crescătoare) Planul feminin al principiului apei sacre, al ordinii mondiale în mitologia iraniană, este reprezentat de Ardvisura ("Ardvi"; anticul iranian Kharahvati, indianul Saraswati, care a fost menționat mai sus, într-o notă de subsol, ca "zeița" cu oglinda" ) Ea este o zeiță a fertilității, o personificare a miticului râu Mare, care curge din înaltul (muntele) Hara (Bundahishn, , ) Epitetul Anahita ("pură") dă forma finală a numelui Norma feminină, în care imaginea este trasată în Arca V a Avestei, dispare treptat, dobândind sensul "apă" în tradiția târzie (Hoffard , - ) În Avesta, Ardvisura-Anahita este descrisă ca o fată frumoasă, îndurerată pentru eroul care o va glorifica pentru totdeauna Zeița este declarată a fi fiica lui Ahuramazda (Chron Entz , ) Conform unei forme de Zervanism, înainte de nașterea lui Ormazd și Ahriman, Zervan a creat focul și apa, care în legenda zoroastriană sunt frate și soră, bărbat și femeie În această schemă zervanistă, Ormazd și Ahriman apar din combinarea celor două prime principii - focul și apa Este plauzibil să presupunem că Ormazd își datorează esența căldurii focului și umidității apei, în timp ce Ahriman moștenește răceala apei și uscăciunea focului (Stoyanov , ) Apaturii este denumirea unui festival de fratrie celebrat la - Puanepsion (~ - noiembrie; cf datarea cererii nr ) Numele derivă de la atgogeg) - "smecherie, înșelăciune", cu ajutorul căreia Messenianul Melanthos l-a învins pe regele beoților, Xanthos La această sărbătoare i s-a făcut un sacrificiu lui Dionysos Melanaigis, pentru că același, în timpul luptei, a apărut din lateral, învelit într-o piele de capră și l-a distras pe Xanthos, până când Melanthos a profitat de asta și l-a omorât Această legendă este o explicație populară, dar târzie a Apaturiilor În realitate, în Atena fratriile nu erau active din punct de vedere politic, iar întâlnirile lor erau de natură pur religioasă Singurul conținut politic a fost înregistrarea nou-născuților în registrele de fratrie Reprezentantul copilului a sacrificat o oaie sau o capră pe altarul lui Zeus Phratrios și Athena Phratria Singurul în aplicația nr : Numărul de luni Numărul de zile "Termen limită" cMercur cVenus cMars Alte CICLURI Localizarea setului iunie (solstițiul la tio) - d , (Zori în răsărit) , Între colțul din dreapta sus și palma mâinii zeiței ( + ) iulie (solstițiul de vară?) + d , (Vecernia) , Între palma zeiței și dreapta jos ( + ) / noiembrie (Zeus Georgos) , , (Vcernie) , Pe peretele din stânga aplicației (datare probabilă a capului de șarpe din stânga nr ?) "Datele limită" ale primelor două "pachete" (de și luni) pot fi legate de solstițiul de vară ~ festivalul atenian Dipoleia (Bufonia) și de Revelionul de astăzi ( iunie) și de Sfântul Petru (iunie) ) Al treilea (ultimul și rezumativ) "pachet" = (D = D (ani tropicali) = D + zile, ceea ce ne aduce la data "limită" / XI După data medie, conform intercalările metonice (cf tabelul din anexa de la sfârşit), / XI corespunde aproximativ celui de-al XX-lea Maimacterion, când în Erchia (deme attic) s-a sărbătorit "a doua naştere a lui Dionysos" , în cadrul festivalul Zeus Georgos, iar aici trebuie remarcat că "data limită" ( / noiembrie) din nr datează apariția capului dragonului din stânga la nr (acolo se află "pachetul" citit în nr ), identificat drept "codul teriomorf al eroului mister" Sărbătorile, conturile pot fi conectate la data "termen" ( / XI) Pe lângă Zeus Georgos și "a doua naștere a lui Dionysos", data limită poate fi asociată și cu următoarele complexe de vacanță: Brumalia De la sfârșitul secolului al II-lea, la Roma a început să fie celebrată festivalul de iarnă numit Brumae Pare să fi fost o vacanță stabilă, de când contul a început la sfârșitul lunii noiembrie Într-un calendar roman din secolul al IV-lea Bruma este plasată pe XI Acum se acceptă că Brumalia bizantină a fost sărbătorită între noiembrie și decembrie (sau mai probabil până la decembrie), timp de aproape o lună, festivalul în sine fiind însoțit de jurăminte și divinație (fiecare zi a fost numită după o scrisoare specifică din partea alfabet) Există posibilitatea ca această sărbătoare să fie succesorul lui taka Data / noiembrie este un prag temporal pentru începutul iernii reale și ultima dată posibilă pentru "zilele lupului" Începând cu această dată, natura a produs deja ultimul fruct pentru anul calendaristic care iese În rândul popoarelor catolice balcanice (croații și slovenii), începutul iernii este fixat de sărbătoarea lui Martinovo (Sf Martin - XI; după calendarul bulgar - Sf Mina; Popov , ) La vremea aceea, vinul vechi fermentase în sfârșit și "chinurile lui Dionysos s-au încheiat în sfârșit" Este vremea marilor sărbători rurale a recoltei (DAGR, Dionysia) așa-numitul "sat Dionysias" , se știe doar că au fost sărbătorite în luna decembrie înainte de solstițiul de iarnă Luna plină din ultima lună a haitei cade pe noiembrie În acest sens, ne vom concentra asupra următoarelor date calendaristice: Sărbătoarea lui Osiris pe noiembrie În epoca romană în XI, a fost sărbătorit un mare festival al zeității Osiris ("Dionisos egiptean") Potrivit lui Plutarh, uciderea lui Osiris, de către Seth (Typhon) și cei de asistenți ai săi, a avut loc pe Atyr, când Soarele se afla în Scorpion, în al -lea an al domniei lui Osiris (după alții, de la naștere) Data Athir este fixată la XI (Plutarh , și nota ) Apoi, cufărul cu trupul lui Osiris a fost eliberat în Nil spre mare Un episod mitologic mai târziu leagă această dată cu "descoperirea zeului", adică cu găsirea şi scoaterea din apă pe Osiris Și nu în ultimul rând, potrivit inginerului P Valev, aceeași sărbătoare a fost sărbătorită în Durostorum în jurul anului d Hr (după linia meridiană a unui cadran solar păstrat) Aici a fost asociat cu sfârșitul sezonului de transport maritim Sărbătoarea Feronia la Roma pe noiembrie În religia latină, zeitatea Soranus (din sora - "Soarele") este o zeitate a focului, identificată inițial cu Dispater, iar mai târziu, în timpul elenismului, cu Apollo (se presupune că principala lui sărbătoare este la solstițiul de vară) Potrivit lui Strabon, ceremonia focului de la poalele Muntelui Soracte (di Monte di Silvestre, nu departe de Roma), cu "șemineele" de acolo, era în cinstea Feroniei (b m - Ervn Thracian Zerania - Zerinthia = "Aur " = Chryse - zeița misterelor samotracice ) - zeiță rurală a fertilității și a sclavilor eliberați (combinată cu Juno și Proserpina/Kore), purtând o pălărie pileus (marca apartenenței la clasele inferioare) Pe acest munte, zeița avea un templu rotund (Erv templul demonilor din Rodoni), în jurul căruia se adunau pentru sărbători sabinii, etruscii, latinii și umbrii (adică acest templu era "pan-latin", așa a demonilor - "pantracian") Aici zeița a fost asociată cu zeitatea deja menționată Soranus Un fragment de calendar indică faptul că Feronia a fost sărbătorită la Roma, împreună cu Fortuna Primigenia, la idele din noiembrie, adică la XI Ultimele ei sărbători publice datează din timpul celui de-al doilea război punic După Ovidiu, "Dionisia satului" era sărbătorit numai de femei în nopțile din preajma solstițiului de iarnă (Ovidiu Post I, ) Cartea slavă Kormchaya ( ) transmite interdicția(tm) a unui conciliu la care a fost celebrat Dionysos, identificat cu Brumalia romană (Arnaudov , ) În Attica, sărbătorile rurale din timpul solstițiului de iarnă erau numite Theoinia sau Mica (după Hesychius "sat") Dionysias, apărute după apariția Marelui Dionysia la Atena (DAGR-Dionysia) Este extrem de semnificativ, din punctul de vedere al schemei de vară, faptul că Isis concepe din sămânța zeului deja mort, mai precis din falusul său tăiat Acest act corespunde pe deplin cererii nr , în care eroul, deja "mort", "a fecundat" femeia În mitul lui Osiris este menționat și numărul - numărul de părți, conform căruia Set l-a sfâșiat, "post mortem" (Plutarh , și nota ) sunt aplicațiile cu imagini din schemă, deoarece pot simboliza cele părți ale corpului personajului Următoarea sărbătoare agricolă majoră din Egipt era însămânțată în luna noiembrie, când apa se retrăsese deja de pe câmp (și Pleiadele se întindeau) Semănarea semințelor a fost asociată cu ritualuri solemne de doliu (inclusiv în Grecia) În Egipt, recolta a fost recoltată primăvara (Fraser , ) Contaminarea Dispater/Apollo/Fire, într-un singur nume, indică faptul că este o zeitate de tipul "minte-lume" și "lumină" (cum locuiesc în dincolo), care corespunde dragonului aplicației # S-a stabilit o legătură directă între Terone (Afrodita) și Feronia romană, care avea o "pădure sacră" lângă Cayenne, în ținutul faliscanilor, lângă râul Tibru (Nemirovsky , ) "Ophelia" pe Movila Broaștei, Strelcha (Sf Mina - noiembrie) Pe XI (ziua Sf Vkmchk Mina), conform calendarului de vară în Nr = "lună plină", probabil cântarea rituală "Ophelia" a avut loc pe movila Zaba, lângă Strelcha (ritul se mai numește și Orfeu și Orea ) ) Obiceiul era sărbătorit de femei care cântau cântece conto Câștigătorii au fost premiați cu o "cunună de aur" În cântece, personajul principal este un dragon care a trăit sub movilă și a protejat zona înconjurătoare de grindină (Theodossiev , ) Trebuie remarcat faptul că dragonul din numărul este și unul dintre dragonii "bune", deoarece patronează și protejează oamenii din zona înconjurătoare Data cântării în cauză ("Ophelia") s-a pierdut (Kitov, Doncheva , ), dar este posibil ca evenimentul să fi fost organizat pe noiembrie, întrucât movila a fost numită după Sf A trecut Sf Mina este un cunoscut războinic-martir egiptean, sărbătorit pe noiembrie, care a fost ucis pentru credința creștină sub ei Dioclețian ( - ) Există și o legendă că în movilă ar fi fost un templu îngropat al acestui sfânt Se crede că sfântul a redat sănătatea bolnavilor, în timp ce potrivit bisericii Sf Mina returnează în mod miraculos ceea ce a fost furat de la proprietarii laici Biserica nu este cunoscută Sf Se spune că avea abilitățile unui vindecător Potrivit celor mai vechi icoane, Sf Mina este înfățișată ca un călăreț cu o suliță Zilele Lupului ( - noiembrie) Întoarcerea la luna plină (față de data limită din schemă) ne duce la începutul "zilelor lupului" - noiembrie și începutul postului Crăciunului (postul Crăciunului = XI; această dată este deosebit de prețuită în familii de ciobani;Vaseva , ) Potrivit credințelor populare, lupile nasc o dată în viață, când "înnebunesc", adică "se împerechează", în timpul sărbătorilor lupilor - de la la sau la XI Șaizeci și două ( ) de zile mai târziu, la începutul lunii februarie, în zilele de , și II - pe "Trifuniți", se nasc lupii Dimitar Marinov menționează și o a doua posibilă dată de naștere - V (Ieremia), care corespunde "nebuniei" din februarie - în "Trifunites" (Popova , ) Lupoaica dă naștere la până la lupi Fertilitatea ei este legată de perioada măcelarilor (de la Crăciun până la Zagovezni) și depinde de lună (Popova , ) Sf este considerat patronul lupilor Gheorghe, a cărui sărbătoare de toamnă, pe XI, este cea mai recentă dată posibilă pentru sfârșitul "zilelor lupului" Introducere Maica Domnului, noiembrie (ultima dintre "zile lupului") Introducere Theotokos (Introducere, Apocalipsa - XI) românii dedicati Marelui sau Kutia Filip (Filip), care este interpretat în Muntenia și sudul Transilvaniei drept "conducătorul haitei de lupi" Deoarece este cromat, ajunge mereu ultimul Potrivit credinței locale, de la Introducerea Fecioarei încoace, iarna adevărată și vrăjile vrăjitoarelor "intră" și Mitul lui Orfeu este necunoscut populației locale Este permisă posibilitatea unei modificări dialectale a numelui Orphea-Oreya (Kitov, Doncheva , ) Sărbătoarea Sf Mina pe Movila Broaștei a fost sărbătorită foarte solemn Pe vârful movilei, pe o piatră, ardea încontinuu o lampă, se făcea slujbă la biserică (cu aprinderea apei) Chiar de sărbătoare, bărbați, femei și copii au urcat pe movilă O slujbă solemnă a fost oficiată de preotul satului Treptat, însă, bărbații au încetat să meargă acolo - doar bunicile și femeile grav bolnave mergeau acolo Pentru populație, esența acestei sărbători s-a rezumat la a dormi pe vârful movilei "pentru sănătate" (BM ca de Ziua Mântuitorului ~ Bendidii traci) Ulterior, oamenii au plecat să doarmă pe movilă "pentru sănătate" fără respectând o anumită zi Se face o promisiune că dacă bolnavul se va vindeca, va merge acolo să doarmă pentru o anumită perioadă Cei care mergeau să doarmă pe movilă făceau plecăciuni și mișcări speciale ale mâinilor Au ocolit-o de trei ori și apoi au urcat în vârf (Kitov, Doncheva , - ) Oamenii bulgari cu păr șchiop, deja stabiliți, marchează sărbători în cinstea lupilor în calendarul lor național Încep și cu St A trecut ( noiembrie) și a durat sau zile (Popov , ) Dacă la II (Întâlnirea Domnului) luna este "în scădere", lupii vor fi și "în scădere", totuși, dacă este pe lună plină - lupoaica va naște la lupi, pentru că mai erau încă săptămâni carnivore până la cele carnivore vrăjitorii capătă o mare putere Ideea unui punct de cotitură astronomic și natural, încorporat în ritul Introducerii Fecioarei, se manifestă și pe alte planuri Sporadic, românii cred că "odinioară, chiar în această zi, s-a văzut lumea, pentru că Domnul a binecuvântat Buna Vestire" Alții cred că Hristos S-a născut în acea zi, motiv pentru care, la fel ca în noaptea de Crăciun, se așteaptă "deschiderea cerului" exact la miezul nopții De aceea toată noaptea se aprind lămpile și focul arde în vatră Potrivit credinței, "de îndată ce cerul se deschide, animalele vorbesc cu o voce umană, iar orbii văd" Uneori, proprietarii puneau o cratiță cu apă și o lumânare aprinsă în fața vetrei Seara înainte de culcare, precum și dimineața devreme a doua zi, fac de prosternari înainte de panică Ei cred că în acest fel apa din ea devine vrăjită Oricine bea din ea sau se spală cu ea primește un leac pentru durerile sale Ca o graniță între vară și iarnă Introducere Bogorodichno este presărată cu cele mai diverse prognoze meteo (Popov , - ) Aplicația # Aplicația nr înfățișează "misterul" îmbrăcat în haina tinerei zeițe absente (înlocuite) (interpretarea este conform lui Bosnakovi) Mâneca dreaptă a îmbrăcămintei este descrisă ca "materie de dragon" (adică, ca "corp de dragon") Jumătatea inferioară a hainei este aceeași ca pe Nereida nr , inclusiv "ornamentele de perle" circulare, semisferice, dar brațul stâng și corpul deasupra taliei sunt acoperite cu "material nou" Este transmis de îngrășământ ca o rețea fină de linii verticale și orizontale Aceasta este în mod evident materie "umană" pentru că este "întors și țesut" Din același material (probabil in?) sunt hainele eroului din aplicațiile nr și , relatarea urmând a fi discutată mai târziu (veșmântul superior al "zeiței cu ramură" de la nr este tot din in ) Mistul a luat locul zeiței - o fecioară, în travestirea rituală - un act de inițiere și în același timp de apate ("înșelăciune") Inițiere, deoarece acțiunea se desfășoară într-o peșteră (= "lumea interlopă") și misticul vede, în reflexia oglinzii, imaginea sa teriomorfă (= capul șarpelui în stânga) Apate ("înșelăciune"), pentru că doar deghizat în "mireasa dragonului", privind doar la reflexia oglinzii, misticul va trece cu succes această probă- iniţiere În partea dreaptă a "mista" și din nou în fundal pe aplicația nr este un dragon cu trei capete cu (trei) capete de câine Corpul acestui șarpe are aceeași structură ca și cel al hipocampului nr Prin urmare, acest șarpe este o "rudă" a șarpelui nr După cum arată analizele lui Bosnakovi, este vorba de trei șerpi uniți în un singur corp, care sunt identificați după cum urmează: șarpele din stânga este Eroul (myst - "copilul"), șarpele din mijloc este Tatăl, iar cel din dreapta este Mama (acest șarpe are un ochi special marcat, care îl deosebește ca creatură "feminină" - după analizele lui Boshnakovi) Evident Potrivit lui Al Imaginea antropomorfă fol din aplicația # este Zagrei, înfățișat în formă umană, stând vizavi de imaginea lui zoomorfă, șarpele cu trei capete Venedikov și Fall se unesc în jurul interpretării orfice, datorită oglinzii care este pusă în mâinile "zeiței" Venedikov presupune că aceasta ar putea fi o patera (Venedikov , ; Gincheva , ) Potrivit lui Gincheva, "zeița" de la numărul este cu siguranță o imagine feminină, majoritatea acest dragon cu trei capete este personificarea triadei mamă-tată-fiu, dar și antagonistul, deoarece este un simbol al materialului Myst din numărul este atât fratele, cât și soțul zeiței înlocuite La început am crezut că el a luat locul și pentru ca zeița să poată ieși pe Pământ, sub Soare, și ca Kore (Persefonă) să aducă oamenilor fertilitatea dorită Cu toate acestea, ulterior am luat o viziune diferită Chiar și aici, este necesară următoarea explicație La cererea nr , "zeița" străpunge cu palma întinsă, pe mâna stângă (= semn de "puritate"), "canelul htonic", îndreptat fără echivoc în direcția "centrului pământului" ( adică a conta - la "corporele") Analizele arată că sufletul eroului decedat (după moartea acestuia la nr ) are, la nr , două posibile căi de "migrație" Prima este prin deschiderea "peșterii" din nr , adică în direcția cerului - spre stele și Soare (și de acolo până la No / ) A doua, cea mai importantă, este oferită de "zeița" din nr , care străpunge "canelul htonic" și poartă sufletul eroului în "peștera" ap nr , care (peștera) se deschide direct către "centrul pământului " probabil tocmai cu ideea că ea primea suflete de la # (vezi Imaginea # din Anexe) Nu trebuie să uităm două circumstanțe importante care joacă un rol esențial în sistemele gnostice precum orfismul În primul rând: la nașterea fiecărei persoane, caracterul și calea lui în viață sunt predeterminate, în mare măsură, de demonii care îl însoțesc (la naștere), pentru că vin cu el din viața de apoi Al doilea: Dragonul cu trei capete este un produs material al amestecării prin urmare el este un "personaj negativ"; pentru că toată lumea merge direct la "bine" iar "curatul" transformă totul în "rău" și "murdar" Misticul ia, sub forma unui jurământ, în fața zeiței fecioare, o promisiune de a lupta cu dragonul cu trei capete, care este ruda lui ("carnea lui") - propria sa imagine de antagonist, iar asta înseamnă o luptă pentru autodepășire Așa că vom vedea în imaginile următoare cum eroul, într-o inițiere de abnegație, "tăie" mai întâi capul de femeie (în # ), apoi pe primul bărbat (în # ) și în final pe al doilea bărbat (în ##) ) - acestea sunt propriile sale trei capete de "șarpe" La nr el a decapitat deja complet șarpele și primește fiola ca semn al viitoarei hierogamii postume cu zeița ("sora", "carne", "soție" și lăptără a lui Iisus) Să rezumam înainte de a merge mai departe Aplicația nr constă în hierogamia dintre Pământ (= materie) și Dumnezeu Tatăl (= minte lumii; "duh") Din această unire se nasc "zeița cu oglinda" (care nu părăsește niciodată viața de apoi!?) și balaurul cu trei capete Dragonul înseamnă întruchiparea demonică, într-un corp material, a triadei - tată-mamă-fiu În peștera aplicației nr se amestecă două substanțe sufletești duale: de la nr provin Tatăl și Mama, conto probabil Persefona, care în pictura grecească în vază este reprezentată în mod constant cu o oglindă în lumea interlopă, și asta atunci când este într-un context orfic (Gincheva , ) Dar părul figurii este scurt, ceea ce indică faptul că este un bărbat, adică personajul din diagramă Magi din Persia ahemenidă au tolerat până foarte târziu relațiile incestuoase între frate și soră, mai ales în "familiile nobiliare" Se pare că căsătoriile similare nu erau neobișnuite și în Tracia Nesoldat tripartititatea sufletului În ermeticul "Kore Kosmu", zeul, amestecând diferite elemente, produce "materie spirituală" - "usia", din care scoate sufletele, pe seama căreia ființele vii urmează să fie "făcute" Realizarea unui suflet este sugerată de "Timaeus" ( -b- d și d), unde vorbește despre "amestecarea a trei esențe într-o singură formă - într-un vas destinat scopului (și de ce nu - patera-oglindă!? -b m ), în care au format "amestecul sufletului universului" (Gochev , și nota ) Iar în hermetism, ca și la Platon, apare teza tripartitității sufletului, două dintre părțile sale constitutive fiind legate de ablatul inferior al unei părți a Întregului (nr și nr ?), și doar una provenind din lumea înaltă (nr ?) (Gochev , ) Ulterior, zeul suprem (în hermetism) dă naștere Omul său Ceresc complet asemănător, care din anumite motive coboară prin sferele cerești și, văzând umbra și reflectarea sa în natură, se îndrăgostește de ea în mod greșit, din moment ce imaginea zeului nu este de căutat în natură Ele se unesc, iar din generația sa ia naștere umanitatea de astăzi, care poartă în sine posibilitatea de a se ridica deasupra sorții (heimarmene), pentru că este moștenitorul Omului Ceresc, care este independent de ea Pe de altă parte, este subordonată faptelor Omului căzut, subordonată și amestecată cu natura (Gochev , ) dau naștere fiului lor-șarpe și împreună cu el formează șarpele triplu, iar de la nr , purtat de daena, vine spiritul nobil al răposatului, unit cu esența lui {daena), în adevăratul său "eu" ( o aluzie la această dualitate este faptul că misticul este îmbrăcat în hainele "zeiţei" ) Schema nu oferă altă alternativă pentru "traducerea" (încarnarea) unui spirit nobil decât cea a nr , cu spiritul eroului Evident, aceasta este cea mai bună faptă în folosul societății, "pentru tot timpul" Zeița înlocuită din numărul este o fecioară Nu există "sâni" înfățișați pe haina ei De aceea ceața (fără "sâni") deghizat în femeie a reușit să-l păcălească pe dragon El ține o oglindă în mâini, ceea ce înseamnă că "zeița" se va căsători inevitabil cu dragonul cu trei capete Este mai mult decât evident, în această situație, că între dragonul cu trei capete și erou va izbucni un "război pentru zeiță" Acest război este între gemeni, pentru că au un singur trup, dar caractere diferite În acest război, bine și rău, dragonul-asupritorul-antagonistul și eroul-eliberatorul se vor lupta Zeița va lua partea eroului, ceea ce îi va asigura victoria Boturile dragonului cu trei capete sunt îndreptate spre marginea inferioară a aplicației # , ceea ce poate însemna că acest dragon așteaptă ca un nou personaj din acea direcție să-l omoare (cum îl ucide pe Zagray - "copilul lui Dumnezeu") Apariția sufletului prin nr și "centrul pământului" este probabil o "surpriză" pentru antagonist (cu toate acestea el este mai mult materie decât minte, mai mult o "barieră" în calea apelor dulci roditoare decât o "forță" ) Cele trei capete canine ale dragonului din nr sunt statusurile "lup", "câine războinic" și "stăpân al câinilor", care îl vor urmări pe eroul în perioada inițierilor, asistat de "zeița" - femela lui esență (sora și soția sa) , care rămâne mereu în chthonosis Acest dragon cu trei capete (tribal?-b m ) este asociat cu Zeița într-o relație incestuoasă, simbolizată de oglinda pe care o "ține", cu un gest caracteristic de "puritate", în mâna dreaptă Data sărbătorii, care rezumă cererea, este deosebit de categorică - coincide cu vechiul Gamelias, ceea ce înseamnă că este vorba despre o "căsătorie" Pe aplicația nr au fost plasate de ovule (sus + , în dreapta și + în jos) În stânga (din "centrul pământului"), ovulele nu sunt marcate deoarece aceasta este "intrarea" în "peștera" în formă de U ("mistul" stă cu spatele la această "intrare" și pare a "intra prin ea"?) "Pachetul" lunar actual este de <G = "ani lunari" (= x Q = , ?D = f + zile, ceea ce ne aduce la data limită I Pe Gamelion (~ / I) la Atena "Sufletul material" de la # , i e androginul ciudat, format prin fuziunea eroului cu daenae într-un act sexual, trece, în aceeași sau într-o "stare de brană (hierogamă)" în nr , unde mistul este travestit (adică din nou androgin), îmbrăcat în haina zeiţei Evident, "zeița" este aceeași Dar la nr se numește probabil Crateia, care "în brațe" aduce în subteran Mythos - "sămânța" și garantează astfel fertilitatea (în acel caz hierogamia din ulciorul de pin, în registrul inferior, va însemna scena din nr ) Myst în hainele femeilor este o aluzie la Mythos și Crateia, prinse "într-o îmbrățișare", tocmai ce au ieșit sub Soare, înconjurate de Erinyes ("Bacchantes"), în timp ce păzesc ieșirea din lumea interlopă Zagrey se privea într-o oglindă când Titanii l-au atacat Oglinda este un atribut esențial al divinității cosmice în orfismul trac, cunoscut în sensul său din sursele elenistice (Fall , ) În textul elen rafinat, Zagreus, văzându-și imaginea în oglindă, "a mers după ea și în felul acesta a dezmembrat totul" (b m - cf mista, care își vede "trila" imagine teriomorfă = șarpele cu trei capete) Titanii au prins copilul cu ajutorul celebrelor jucării și l-au rupt în bucăți (Toamna , ) Evident, în nr a avut loc precedentul mitic al "primei morți", care desigur este întotdeauna cel al divinității însuși Moartea întrerupe "atemporalitatea" esenței divine și tocmai de aceea schema Letnitsa este pusă în mișcare "întreruperea timpului infinit" pentru a da naștere "finitului" - un simbol al limitărilor timpului vieții umane "Gopițele de perle" emisferice de pe fața părților inferioare ale hainei Nereidei (în # ) și a zeiței înlocuitoare (în # ) pot reprezenta "sperma" ("sămânța") pe care dragonul partener turnat O astfel de "concepție" (ectopică) dă întotdeauna naștere "monstrilor" Așa au fost concepuți Erichthonius, centaurii, vedem un astfel de precedent înfățișat pe Marea Tabletă Razlog (pe ea eroul este înfășurat din spate cu o linie întreruptă zimțată care seamănă puternic cu "creasta dragonului", în față se află un falus erect, iar în fața lui elemente spiralate, conto înseamnă "sămânța aruncată") a sărbătorit Gamelias, iar înainte de aceasta (pe - / Gamelion) - Laenei (= "prima naștere a Dionysos") Singurul număr în aplicația # : Număr de luni Număr de zile Data limită cMercur cVenus cMars Alte CICLURI Localizare Multiple(tm) ( + ) februarie (Antesteri) , , (Vecernie) , Zdr y + d; zf,- ЗЗd Între primul și al doilea capete al balaurului (= datarea capului din mijloc al balaurului) ( + ) aprilie (Sf Gheorghe?) , , (set Vecernie) , zf + d Între al doilea și al treilea capete al balaurului (= datarea celui de-al treilea cap al balaurului) ( + ) aprilie (echinocțiul de primăvară?) , , (Vcernie la apus) , Pe peretele din dreapta aplicației (spațiu liber vizibil mai sus) ( + ) decembrie (Zeus Georgos?) , , (set Vecernie) , Dr - d Între colțul din dreapta jos și coada dragonului ( + ) ianuarie (Lenaeus sau Gamelii) , , (Răsărit Zornitsa) , Două ovule în marginea stângă inferioară a aplicației (= "pantofii" vâscului) Pachetul lunar final din nr este de C, ceea ce face un Pentaetherid lunar (= C) fără partea sa intercalară (= Q Trebuie subliniat aici că în primele două aplicații ale schemei (în nr și ) acumulează un ciclu de ani, care apare și la sfârșitul schemei ca un set separat - în aplicațiile nr (și ) Cu alte cuvinte, schema "generează", la început, în ani, un personaj care începe să se miște în ea, care (eroul) în cele din urmă, după ce a împlinit vârsta de de ani, după ce a trecut cu succes toate nivelurile de inițiere, trece la lot și, dacă "zeul decide", acceptă moartea voluntară, în ritm, din nou în ani Cu alte cuvinte, schema "generează" un erou în ani și primește (în viața de apoi) un erou, din nou în ani Această moarte voluntară, aleasă de elita tracă, asigură fertilitatea a comunității pentru că oferă, nealterată de moarte, și chiar "îmbogățită" de ea, o cunoaștere misterioasă superioară pe care eroul o împărtășește "misterelor" (din directiva nr din nr ), grație "purității" a daenei Sacrificiul voluntar se făcea întotdeauna în luna intercalară cu același nume - cea introdusă pentru a se alinia cu data echinocțiului de primăvară (adică "intercalarul vernal") Doar și numai în ciclul de de ani format din penteteride, lunile intercalare de toamnă și primăvară alternează corect și consecvent, în perioade de , trops (Evn Calendarul de Colini) "Mesagerul către Zalmoxis" este sacrificat întotdeauna, și numai în luna intercalară de primăvară, care cade la sfârșitul fiecărui al -lea an consecutiv Și din nou îmi voi aminti "fenomenul" ciclului de de ani! În locul celor luni intercalare presupuse ( fiecare pentru toate cele pentateteride), pentru această perioadă (de de ani), sunt introduse doar i e o lună intercalară "moare" ("cade"), la sfârșitul anului , așa cum aristocratul trac, indicat de lot, "moare" la vârsta de de ani Acesta nu este un fenomen întâmplător! Aici astronomia a determinat timpul și ritmul sacrificiului (într-un calendar și ciclu lunar-solar), care a fost înregistrat ca fenomen deja în epoca eneolitică Sărbătorile, conturile pot fi legate de data "termen limită" ( ) Întrucât data se repetă, ca datare, pe cererea nr , comentariile la sărbătoarea corespunzătoare modernă ~ Sf Atanasie ( ianuarie) este omis cu desăvârșire în comentariile la cererea nr Se comentează doar sărbătorile străvechi, adică doar Laenei, din moment ce nu există aproape date despre Gamelii Cei lenesi Prin origine, leneii sunt în strânsă legătură cu Dionisia rurală (în luna lui Poseidon), care s-a încheiat la XII După încheierea festivalurilor vinului din deme (adică la sate), toată lumea s-a adunat în orașe - într-o sărbătoare principală - Lenaeus Data lui Lenaeus este incertă (= - I sau - I) Festivalul a început probabil pe Gamelion (~ I) cu o ceremonie de încoronare, cu iederă, o imagine a lui Dionysos, numită "iedera Dionysos" (frunzele de iederă sunt "inimi" - cf inima nr , care este tradus în nr !) Celebrarea festivalului Lenaeus în sanctuarul Lenaion, în suburbia ateniană Limne, poate fi considerată sigură Era o mare strâmtoare, lângă cel mai vechi templu al lui Dionysos, notat în mai multe inscripții Numele Lenayon derivă probabil din /штѵбд - "lin (cimbru)" - un dispozitiv pentru presarea și stoarcerea strugurilor Dionysus Leneos a fost perceput în principal ca "zeul inului" Se presupune că pe Lenai, ciorchinii de struguri, lăsați special pentru ocazie, erau zdrobiți pe in Din ele s-a stors un minunat vin ușor - așa-numita ambrozie - "băutură pentru zei" (a existat și un festival al Ambrosiei, care probabil coincidea cu Lenae) Alegerea locului în sine a fost legată de abundența apei care era folosită la producerea vinului A Jahn crede că festivalul Lenaeus este înfățișat în scenele cu călcarea rituală a strugurilor într-un linn (asemănări sunt raportate și din Tracia) Mommsen sugerează că în clădirea Lenaion a fost un lin (tească de struguri) construit special, care era accesibil publicului și că acest loc a devenit în mod natural un centru pentru adunări în timpul festivalurilor Dionysos Momsen sugerează că în interior, pe lângă o presă, era și un butoi uriaș (siѵe), în care fiecare cetățean care folosea presa lăsa o anumită cantitate de suc de struguri La data lui Lenaeus, acest suc era transformat în vin tânăr ("nebun") (= "prima naștere a lui Dionysos") Se presupune că în această sărbătoare se organizează o nouă piață a vinului (asemănătoare cu Anthesteria, dar cu vin matur) Leneile au fost organizate administrativ de polisul Atenei în timpul lui Pisistratus În timpul celei de-a doua tiranie au devenit foarte remarcate, în legătură cu introducerea spectacolelor tragice (în î Hr ) În Mykonos, Dionysus Lenaeus a fost asociat cu Zeus Chthonios și Ge Chthonia (epimeletele acestor mistere erau angajate în cumpărarea de animale de sacrificiu pentru Lenaeus) Organizarea și conducerea Lenilor, precum și cea a Anthesterilor, au fost lăsate în mâinile arhontului-Basileus Dionysus Elefthereus este sărbătorit în ambele sărbători Cei lenesi Laenei și Solstițiul de iarnă sunt datele aplicațiilor nr și = două aplicații cu "capete de bărbați căzute" În schema de la Letnitsa, sărbătoarea Lenaeus este înscrisă, ca datare generală, în două aplicații (nr și nr ), iar Antesterii într-una singură (nr ) sunt alcătuite din procesiune, sacrificiu, concursuri ditirambice și spectacole dramatice (cele satirice erau caracteristice Marii Dionisie) Aplicația # Pe a treia aplicație la rând este prezentat un călăreț fără barbă cu părul foarte scurt , calul galopează spre stânga (în sensul de mișcare în schemă) Își balansează sulița (pe care o ține în mâna dreaptă) peste capul calului Eroul din numărul este un neofit, care tocmai a fost separat de mama sa, adică " tocmai scos din "gineceu Capătul din spate (contondent) al suliței iese dincolo de rama aplicației, cu care este fixat un pachet lunar C și o "data limită" de ianuarie ~ sărbătoarea Antesterii (vezi nr ) Aparent, această copie "zboară" de undeva, iar ieșirea din mâner înseamnă, ca la "încetinitor", ultima etapă a inserării ei în câmpul de imagine al aplicației Lancea este probabil un "dar de la zeu" (cf "fulgerul lui Zeus"), adică de la progenitor, spre sfârșitul celui de-al -lea an de la începerea schemei Aici se observă o legătură cu aplicația nr , care datează în general de la Anthesteria, pe care călărețul (și aici îndreptat în direcția de mișcare în schema) face o libație cu fiola marcând sfârșitul isprăvilor sale de sacrificiu de sine În această cerere nr nu mai există copie Se pare că a fost "trimis" la aceeași sărbătoare (data) primului călăreț din schemă (în # ) Acesta este un fel de "dare ștafeta" Călărețul poartă poștă solzoasă și pantaloni strânși ("median"?) care se îmbină cu pantofii Aceasta este o "uniformă constantă" pentru întreaga schemă, cu excepții minore (în # și # ) Ambele brațe ale eroului, între cot și încheieturi, sunt probabil prevăzute cu atele de siguranță din aur În colțul din dreapta sus al imaginii, în sensul literal al cuvântului "lipit", pe spatele călărețului, este așezat un "cap de cal cu frâiele de aur și coama de aur", ca "emblemă", întors la dreapta (împotriva rotației în schemă) S-a notat mai sus că probabil că calul s-a născut în Potrivit lui A Boshnakova, torevtul a arătat "într-un mod foarte clar" că există părul tuns din spatele capului eroului din nr (Boshnakova , ) Aceasta nu este o afirmație foarte sigură În "gineceu" băiatul îşi petrece timpul până când ajunge la vârsta de iniţiere (= - ani) Foarte des, această separare este descrisă într-o clipă ca moartea mamei sau cel puțin a unui părinte (Marazov , ) În diagramă, "gineceea" este indicată simultan prin "peștera" aplicației nr și triada: tată-mamă-fiu (= șarpele cu trei capete) Cei trei șerpi simbolizează "smecheria materială" a părinților pentru nou-născut Acest truc este continuu, mai ales la inceput, imediat dupa nastere De aceea șerpii sunt arătați îmbinați într-unul singur Observația este a lui A Boshnakova, care susține că una dintre atele descrise avea forma unei "brățări spiralate" (Boshnakova , ) Astfel de atele sunt probabile și pentru mâna dreaptă a călărețului din aplicațiile nr și , pentru mâna stângă de la nr , și Nu sunt descrise astfel de atele pe aplicațiile nr și nr Între cele două urechi ale calului protome Iv Venedikov vede "o aplicație circulară cu o imagine implicită" (Venedikov , ) diagrama, împreună cu eroul, a hipocampului și nereidei, în cererea nr I Calul este "asistentul fidel" al eroului, probabil geamănul său Protomul-"emblema", din spatele eroului, pare să "ieșească" ("crește") din spatele lui (cuplul cal-erou pare să fie "un singur trup") Direcția protomei calului este opusă mișcării eroului, deoarece, în această etapă de inițiere războinică (în statut de lup/centaur), eroul învață mai întâi să călărească Finalul acestui antrenament a fost probabil marcat de o participare la concursul Bendidiilor (vezi data din cofaja la nr ) De asemenea, trebuie remarcat aici că un singur ovul este plasat deasupra protomei calului, care este asociat cu un "pachet" care dă o "data limită" la solstițiul de vară (vezi tabelul de mai jos) Acesta este "vârful" în lumina soarelui, în activitatea Soarelui, iar calul, după cum știm, este un animal solar prin excelență (două dintre haitele din nr , cu hipocampul, sunt asociate și cu vara) solstițiu - vezi tabelul din nr ) Apariția neașteptată a armurii solzoase și a plăcilor de protecție, chiar și la această vârstă "fragilă" a eroului (mai puțin de ani), precum și hainele "ușoare" radical diferite de la următoarea aplicație (nr ), au lor propria explicatie Eroul este însuși "Soarele", care este războinic încă de când era copil tandru De aceea, de la bun început are un cal și "unelte de război" Pe aplicația nr se pun de ovule (în ordinea numărării, după coada proeminentă: din dreapta, + + dedesubt, + din stânga, + + deasupra și din partea stângă) dreapta sus) "Pachetul" lunar actual este de (D = f - zile, ceea ce ne aduce la "data limită" XII - Solstițiul de iarnă, adică "solstițiul de iarnă" Nu există nicio posibilitate mai bună decât data de solstițiul de iarnă, în care s-a "născut" Soarele! Deficiența, de de zile (~ <D), până la ani tropicali, este o analogie completă cu carența, în cererea precedentă (nr ), de de zile (~ (D), până la ani tropicali În ambele cazuri, această deficiență este egală cu partea intercalară din ciclul corespunzător ( (D pentru copilul de ani și ЗС pentru copilul de ani ) Nașterea Fiului (Soarelui) are loc exact la solstițiul de iarnă, când "se naște noul Soare" Vreau să subliniez că aceasta nu este o naștere fizică, ci o "doctrinară" legată de prima inițiere inițială în sânul doctrinei În același an, dar cu luni mai devreme (în solstițiul de vară), s-a născut și (doctrinal) calul eroului, care în toate religiile cunoscute este invariabil caracterizat drept "animal solar" (în folclorul bulgar "eroul se naște cu calul şi creşte împreună cu el" - sunt "fraţi") Capul de cal hipocamp de la nr , împreună cu cele două "pachete" datate la solstițiul de vară, arată că și calul este un "produs" al hierogamiei în Cererea nr Alături de cal, eroul primește și suliță scurtă sacră, care îi va servi invariabil până la pasul # În legătură cu cultul calului, a fost interpretat în repetate rânduri cunoscutul mit al căsătoriei lui Poseidon și Demeter în imaginea unui armăsar și a unei iape, din care s-a născut căsătoria Despoine și calul Arion În imaginea unui cal, Poseidon a intrat în diverse relații, inclusiv cu Medusa, din care s-a născut calul înaripat Pegasus (Marazov , ) Calul de opt ani, spre deosebire de un băiețel de ani, este deja un "războinic complet" Eroul din folclorul bulgar se naște tocmai în "zilele rele" (între decembrie și ianuarie) și de aceea este "nebotezat" Apropo, primul set de ovule, la următoarea aplicație (Nr ), este exact (ovule), ceea ce vă oferă un pachet întreg de de luni = Octaetherida În parodiile pastorale ale cântecelor, mulți eroi sunt numiți "copii", și nu sunt încă botezați, adică s-au născut în "zilele nebotezate", între Crăciun și Bobotează, așa cum este în acest caz ( decembrie este a treia dintre "zilele murdare") Nu au finalizat inițierea militară, dar se dezvoltă cu o viteză magică În cele din urmă, după ce a încheiat calea inițierilor, eroul "moare" pentru că "nu mai este un copil" (Marazov , ) Este interesant de remarcat paralela completă a datelor de naștere ale calului și ale eroului cu cele ale lui Ioan Botezătorul și ale lui Iisus Hristos (= solstițiul de vară și de iarnă) Singura numărătoare în aplicația # : Numărul de luni Zile Termen limită cWerk cVenus cMars Alte CICLURI Localizare Multiple(tm) ( + ) aprilie + d , (Zornitsa) , Ф + d Între coada proeminentă în afara aplicației și colțul drept ( + ) iulie , , (Zornitsa) , De la colț până la picioarele din spate ale calului ( + ) Septembrie (setarea Zornitsa) F Sub corpul calului ( + ) octombrie , , (invizibil) - d Dr y - d ( + ) mai (Vecernia) bF + d Între picioarele din față ale calului și vârful de lance ( + ) octombrie + d (Răsărit Zornitsa) Între lama suliței și colțul aplicației ( + ) ianuarie , , (Zornitsa) , ( + ) iunie , , (invizibil) , Între mânerul proeminent al suliței și protomul calului ( + ) iulie (= ) , , (Vecernia răsăritului) , ( + ) decembrie (Solstițiul de iarnă) , , (Vecernie) , Între protomul calului și coada calului ieșită din conturul aplicației Sărbătorile, conturile pot fi conectate la data "limită" ( XII) De fapt, este vorba despre o singură sărbătoare - solstițiul de iarnă, în care se "năște" zeul - Soarele Acesta este un întreg complex uriaș de tradiții antice și moderne care nu poate fi acoperit într-o carte întreagă, darămite în - pagini dintr-un singur text Voi observa doar că pe decembrie s-au născut Saturn, Attis, Mithras , Isus Hristos și mulți alții zeități Stânca Mamă dă naștere lui Mithras (Soarele) pe XII Sărbătoarea a fost introdusă la Roma în jurul anilor - , în timpul Saturnaliilor (Campbell , ) Se pare că avem o coincidență a "nașterii Soarelui" cu una dintre principalele sărbători ale Kronos (Zalmoxis) Voi observa aici că Kronos este un paredros al lui Helios și pentru că, de luni sunt egale cu un ciclu al planetei Saturn + de zile (vezi tabelul de aplicare # , mai jos) i e zilele din anul solar ( ) corespund "lunilor" ( ) din "anul saturnian" În religia greacă, contractul jurat este patronat de Hermes - mediatorul între zei și oameni (Marazov , ) Inițial, biserica creștină a recunoscut doar Învierea lui Hristos Abia la sfârșitul secolului al III-lea secta gnosticilor a adoptat sărbătorile Botezului și Nașterii Domnului Vasilidis, unul dintre conducătorii gnosticilor, a plasat Botezul pe ianuarie - zi în care lumea elenistică a sărbătorit "nașterea lui Dionysos" S Rajchevski nu indică sursa acestor informații, dar probabil că are în vedere o dată statistică "stabilizată", medie pentru Lenai (vezi nr ) Abia în episcopul Liberius a stabilit data XII pentru Nașterea lui Hristos (Rajchevski , ) Ciclurile octaterice în istorie La cererea nr , pentru prima dată în schemă, este înregistrat un ciclu de ani (fără partea sa intercalară) Octaetherides sunt cunoscute în multe națiuni Prin urmare, voi trece în revistă pe scurt unele dintre ele Deja în comentariile la cererea nr s-a notat că aplicația nr / , care este un umbo cu un cerc de protomets de cai, simbolizează "rotația fără sfârșit", al cărei timp este măsurat în ritmul octaeteridei Venus și ciclul de ani În diferite momente ale disertației mele nepublicate, mă opresc în detaliu asupra planetei Venus și a monumentelor care probabil codifică mișcarea acesteia Voi observa aici doar că Octaetherida lunar-solară este strâns legată de această planetă, deoarece ani tropicali sunt egali cu revoluții sinodice (adică "de la stea la stea") ale lui Venus Pe parcursul acestor ani planeta apare succesiv de ori ca Zori și de ori ca Vecernie, adică este vizibilă, în două poziții diferite pe cer, în total de ori (= "deceniu"; sensul deceniului nu derivă tocmai din această interrelație? - b m ) Venus este în mod clar principalul luminar ceresc din diagrama Letnitsa, deoarece oferă cele mai interesante date Prin urmare, sunt sigur că se va discuta doar în analizele astronomice viitoare Octaetherides în Grecia Pitagora se ascunde timp de ani într-o "locuință subterană" și iese pe Potrivit lui Hermippus din Smirna și Iamblichus, când a apărut în Italia, Pitagora și-a făcut el însuși o locuință subterană în care s-a ascuns timp de ani I-a ordonat mamei sale să scrie pe tablete totul când și cum se întâmplă și să-i joace aceste tăblițe până când va ieși Mama lui a făcut așa, iar când după un timp, i e în al optulea an, Pitagora a ieșit din locuința sa subterană, ca un schelet, a mers la adunarea poporului din Crotona și a declarat că a venit din împărăția morților Apoi le-a citit tuturor ce li s-a întâmplat în acel timp Şocaţi, cei prezenţi plângeau, plângeau şi din acel moment au început să se închine lui Pitagora ca pe un zeu (Popov , ) Minos a primit legile în ani, în peștera lui Zeus, pe Muntele Ida (pe insula Creta) Cea mai veche paralelă cu ritul pitagoreic se găsește în legenda lui Minos, fiul lui Zeus cretan, model al unui vechi legiuitor La fiecare ani, Minos se retrăgea pe Muntele Ida, în peștera lui Zeus, unde intra în contact direct cu el În timpul acestor vizite periodice a primit ordine și sfaturi de la divinitatea supremă, pe care le comunica poporului A ieșit din peșteră cu tăblițe pe care erau scrise legile (Popov , ) Principalul însemn regal al lui Minos este toporul dublu, care este probabil și un simbol al ciclului de ani Potrivit lui Diogenes Laertius, când se afla pe insula Creta, Pitagora a coborât, împreună cu Epimenide, în peștera Ida Apoi, întorcându-se la Samos, după spusele lui Iamblichus, a găsit acolo o peșteră, afară În setul tracic de hamuri de cai, o pereche de topoare poate fi adesea privită ca element central, iar în jurul lui - de asemenea, foarte des - sunt plasate în total elemente aripi (Kitov , ) În această peșteră se afla și "mormântul lui Zeus" Ne confruntăm cu un zeu suprem foarte ciudat care nu numai că moare, dar este îngropat Acesta este Idai, sau cretan, Zeus, care este o zeitate misterioasă care a trecut prin moarte (Popov , ; Venedikov , ) Prin urmare, acest Zeus este Kronos (Zalmoxis) din oraș, și a petrecut zile și nopți în el, "meditând, ca Minos - fiul lui Zeus" Filosoful a acceptat peștera ca un loc ideal pentru contactul cu Dumnezeu (Popov , ) Pitagora credea că comunicarea lui Minos cu Zeus a dat originea divină legilor drepte de pe insula Creta Stepterion la Delphi, în ani Plutarh ne-a lăsat o descriere a festivalului Stepterion (Etgyatgiryuѵ), care a fost sărbătorit o dată la ani în Delphi și a sărbătorit purificarea lui Apollo după uciderea lui Python (DAGR, Stepterion; vezi detalii Lazova , - ) Băiatul care conduce tot acest ritual are , - ani, pentru că la acea vârstă Apollo l-a ucis pe Python (MF , Apollo) Uciderea balaurului cu trei capete în schema Letnitsa are loc în trei etape, în trei etape, cu trei capete tăiate, în medie pe perioade de ani Pentru că apoteoza din "deceniul" (= cererea nr ) coincide cu o perioadă de de ani tropicali, adică trei octaeteride Din păcate, datarea festivalului Stepterion nu este sigură Alte două ritualuri octaeterice, expiatorii (de purificare), la Delphi, sunt Herois și Harila (Lazova , ) Dragonul din Teba și răscumpărarea lui Cadmus ( ani de serviciu lui Ares) Înainte de a fonda orașul Teba, fenicianul Cadmus a ucis dragonul local - sii din Ares Pentru a-și ispăși greșeala, a fost obligat să-l slujească pe zeul Ares timp de ani - termen care, în Delphi, este considerat "purificator" atunci când ucide un dragon (Dinkov , ; Vasileva , ) Dragonul este un simbol al rudeniei native și al suveranității politice Prin urmare, asasinarea lui, în ani, marchează ciclul Octaetherid ca o perioadă specifică a ritualurilor de purificare dinastică Porfirie (în "Viața lui Pitagora", ) relatează că atunci când Pitagora a venit pe insula Creta, a primit pentru prima dată o purificare cu "piatra fulgerului", de la unul dintre dactilii idaici "În dimineața devreme, se întindea cu fața la pământ lângă mare Noaptea, lângă un râu, a îmbrăcat lâna unui berbec negru, a coborât în peștera, care se numește Idiyska, acoperită cu lână neagră, petrecând acolo de obicei de ori a zile" (= de zile) (Venedikov , - ) Nu aș fi comentat acest pasaj lung dacă nu ar fi fost numărul - al zilelor în care Pitagora a stat în peștera lui Zeus cretan Pentru că sunt ovulele aplicate pe marginea aplicației nr , care conține o imagine a unui mistic (în inițiere) într-un mediu de peșteră Evident, aceasta nu este doar o coincidență Aici este locul pentru a afirma ipoteza că este posibil să se citească și ovulele din schemă ca "diurne", deoarece ciclul principal (de de ani) se acumulează la aplicația nr , adică la limita a de luni, ceea ce este cu doar zile mai mult decât = an tropical Acest subiect nu a fost încă dezvoltat Dar chiar și aici vreau să subliniez faptul că ovulele acceptate timp de de ore sunt documentate destul de sigur și pe cererea nr , în legătură cu apariția ciclului de eclipse Saros (vezi comentariile din nr ) De aceea, trebuie să presupunem că Zalmoxis, în timpul șederii sale de ani în "locuința subterană", a primit legile Hestia, chiar atunci, de acolo În această "locuință subterană" trebuie documentată o "vatră" (= imagine aniconică a Hestia) Este necesar să se identifice cu gropile Sborianovsk, unități de înmormântare echipate cu vetre - escare, pe care este plasată o parte mai mare sau mai mică a unui individ uman incinerat Acestea sunt "mormintele lui Zalmoxis" Potrivit lui Mommsen, se sărbătorește la Bukatios (= Hekatombaion în calendarul atenian ~ - VII), care corespunde exact "Sfinților", "ierogamiei de vară" și marelui complex de sărbători Sf Marina/Sf Ilie Este important de remarcat că pe "The Hot Ones" ( , și VII) activitatea șerpilor, adică și al lui Python, este la apogeu Potrivit lui Usener, data este al -lea Ilaios - o sărbătoare în cinstea cuceririi Troiei (= al -lea Targelion în calendarul atenian ~ - V), care corespunde aproximativ cu Bendidii din Pireu ( - Targelion) Diversitatea ipotezelor creează incertitudine Totuși, aș prefera prima variantă Festivalul de purificare de ani pe insula Lemnos Timp de ani, timp de zile, pe Lemnos, incendiile au fost stinse pentru a fi reaprinse cu "foc nou" adus cu vaporul din insula Delos (unde s-au născut gemenii Apollo și Artemis ) De fapt, "Eneaetherida" menționată, ca ciclicitate a acestui festival, înseamnă Octaetherida Ciclicitatea este și aici "mântuitoare" (din cauza așa-numitei lemnia kakon - "atrocități lemnosiene"), adică analog cu "uciderile dragonilor", konto sunt și pedepsiți cu purificare pe o perioadă de ani Cicluri de învățare la pitagoreici Nou-veniții, sub pitagoreeni, au petrecut o perioadă de probă de ani, apoi ani au fost ascultători tăcuți (la vocea lui Pitagora care predica din spatele unei perdele) și în cele din urmă, după un total de ani de pregătire, au primit dreptul de a vezi Pitagora (Toamna , ) Arefora ani Aflăm de la Aristofan că al -lea an este un punct de cotitură în viața fetelor ateniene Ei intră într-o nouă eră când devin arephori În timpul ritului mistic al nopții, arefora coboară în temnița cumplită, purtând un coș al cărui conținut nu-l cunoaște (Kotova , ) (vezi și nr ) Baal este la al -lea an Zeul canaanit Baal, care trece prin moarte, petrece ani ("foame" de popor) în mormântul său și pe iese în lumea albă, aducând fertilitate și prosperitate Potrivit lui Venedikov, Baal și zeul hitit al furtunii de la Nerik au format în cele din urmă imaginea "Zeusului cretan" menționat mai sus (Venedikov , - , ; Popov , - ) Grade de consacrare în lumea iraniană Pregătirea preoților (= ataurvan - "tatăl lui Urvan (sufletul)") în rândul indo-iranienilor a început la vârsta de ani și era în întregime orală, deoarece ei nu știau scrisul Ea a constat în învățarea ritului și a fundamentelor credinței, dar și în stăpânirea artei improvizației, în versuri de invocare a zeilor, în memorarea celor mai mari mantre stabilite de înțelepții anteriori Iranienii credeau că maturitatea este atinsă la vârsta de ani (adică la nr - conform schemei noastre) Aceasta este vârsta probabilă la care Zoroastru a devenit preot (Boyce , ) Mithridates al VI-lea Eupator Potrivit lui Iustin, pe când avea încă ani, Mithridates a fugit în pădure să vâneze și a petrecut acolo ani (Justin XXXVII, ) Evident, vânătoarea și inițierile militare încep, pentru iranian, la vârsta de ani (cu pregătire în călărie și vânătoare), se desfășoară în întregime într-un mediu montan (departe de "locul nașterii"; Erv criptele spartane) și se termină la vârsta de de ani ( bm - poate vârsta În folclorul nostru, se convine în mod expres că un nou foc este luat din casa unui geamăn (Marazov , ) În Tracia, locul din care a fost luat un astfel de incendiu a fost, fără îndoială, sanctuarul central al demonilor (cred că era pe muntele Babyashka Chuka în NV Rhodopes) În Attica, focul care a fost luat din Pryatania a fost adus și din insula Delos (Marazov , ) Este probabil ca făcliile efebelor care se întreceau cu cai în Pireul bendidienilor au fost și ele aprinse cu un astfel de foc până la urmă are ani?) la atingerea statutului de "războinic" În schemă, această perioadă este indicată de cererile nr , , , și (nr , și sunt legate de atingerea gradului de "preot") Cererea nr Pe cea de-a patra aplicație consecutivă, este înfățișat un călăreț fără barbă, care galopează spre dreapta (împotriva mișcării din schemă), ținând o suliță (în mâna dreaptă! ), care este reprezentată ca o "strâmbă și scundă, groasă ţăruş" (Venedikov , ) Această "neglijență" este un indiciu al neputinței totale a eroului (Konto are doar , ani), plasat într-o poziție de "sacrificiu de sine" Acesta este singurul călăreț, din întreaga serie de aplicații, care nu este îmbrăcat în poștă (la scară), ca toți ceilalți, ci într-o haină lungă până la coapsă țesută din "material uman" (probabil in?) Aceeași țesătură se găsește în aplicațiile nr (= parte din veșmântul "zeiței mysta' ") și nr (= eroul și femeia cu voal) Numai în această aplicație eroul poartă o centură subțire în jurul taliei - un semn incontestabil al inițierii în cultul Canaanitul El (Baal) își trimite pe cei fii, "în locuri sălbatice unde sunt doar genunchi și copaci", unde trebuie să culeagă timp de ani (Venedikov , ) Evident, aici vorbim despre "centaurul", "lupul", prima perioadă de inițiere, a tânărului războinic, care corespunde numerelor , și din schema Vară Numai călăreții care se mișcă din dreapta Ceilalți doi călăreți din dreapta (în nr și ) țin sulița în mâna stângă I Marazov observă că haina de aici este aceeași cu cea pe care "o poartă tinerii nou inițiați în cnemidurile lui Ajigyol și Zlatinitsa-Malomir" (Marazov b, ) Într-o reprezentare a hidriei cu cifre roșii din Bashova Mogila (realizată în jurul anului î Hr ), hierogamia zeiței este asociată cu darul unei haine și schimbarea acelei haine Cei care ajung pe insula Dioscuri sunt îmbrăcați în chlamys, cu petasos pe cap, cu două sulițe în mână (Marazov , - ) Al doilea kopne apare probabil ca o "salvare" trimisă de zeiță la sfârșitul primului nivel de inițiere (în nr ), când eroul se opune unui glngan gigantic (cf motivul din kanchka nr din Rogozen) Comoară) Remarc acest lucru deoarece cel de-al doilea cârpă, pe care îl vom vedea în Aplicația nr , este în mod clar o achiziție din Aplicația nr discutată aici Este probabil un dar de la zeița eroului care a trecut de primul nivel de inițiere ( nr / ) zeiţa Eroul în vârstă are nevoie, evident, de îndrumare constantă, konto-ul îi dă zeița, al cărei cap (identic cu cel al Nereidei nr ; cu o șuviță lungă de păr în spatele gâtului) este reprezentat în spatele lui, de două ori pe al lui, în fața lui , parcă i-ar fi șoptit un sfat și i-ar fi arătat calea cea bună Eroul se conectează cu această zeiță la vârsta de , ani, adică "la mijlocul anului ", trecând clar granița dintre copilărie și tinerețe Primul sacrificiu de sine al copilului erou este aparent inconștient Pentru că ea urmează porunca (porunca) lui Dumnezeu dată părinților săi În Geneza ( ), Avraam este forțat să-și sacrifice fiul de ani, din porunca lui Dumnezeu Fetele dedicate lui Artemis "Arcthea" în timpul brauronienilor par să aibă între și ani (Kahil , ) Răspunsul la întrebare este interesant: de ce brâul (pe talia personajului) se găsește doar în această aplicație (nr ) și în nicio alta? De exemplu, nu se găsește la nr , unde îmbrăcămintea eroului este aceeași - din "materia umană" Evident, în viața de apoi, eroul este "dezintegrat", adică nu mai este "războinic", nu mai este legat de datorii către zeiță, dimpotrivă - și-a îndeplinit toate îndatoririle și se bucură de fericire "pe cerul tracic" Cureaua din nr este un "dar salvator de la zeiță" dar și o "masă" Despre faptul că zeița va avea grijă de erou, după moarte (dacă, desigur, el continuă cu succes pe "calea cea bună"; nu întâmplător, soția de la "scena căsătoriei" din ulciorul Borovskaya, ține o centură-panglică în mâini) Această "fericire în eternitate" promisă, bine ilustrată în aplicația nr , stă la baza credinței tracilor în nemurire (și fericirea de Dincolo) De aceea au murit fără teamă pe câmpul de luptă și au lăsat o amprentă atât de puternică în izvoarele antice precum războaiele crude și fără milă Starea permanentă de război din Tracia, cunoscută și sub numele de "imposibilitatea unificării triburilor individuale", este o consecință tocmai a acestei nevoi constante, a fiecărei generații masculine ulterioare, de inițieri militare (ione până la sfârșitul celei de-a doua stepe) , parte din Un scolast al lui Apollonius din Rhodos ne informează că "cei inițiați în misterele samotracice și-au legat panglici violete în jurul pântecelui" Acest atribut este caracteristic aproape tuturor misterelor, deoarece denotă în mod clar "legarea" (Marazov , ) La Atena, "aprovizionarea" tinerilor era un ritual special realizat sub auspiciile Atenei Zosteria (Paus ; Marazov , ) Din păcate, data acestui ritual nu este cunoscută Se poate presupune că a fost cândva "în mijlocul verii", întrucât aplicația comentată aici este datată, mai ales că marea adunare a misticilor din Samotracia a fost organizată și "în mijlocul verii" În lumea indo-iraniană, căreia îi aparțin și tracii, asigurarea unui brâu a fost unul dintre cele mai importante momente în inițierile rituale În ritualul vedic Upanayana, aceasta echivalează cu consacrarea copilului ca "discipol brahman" În rândul iranienilor din Avesta, îmbogățirea însemna acceptarea tinerilor în comunitatea adepților lui Zoroastru, care a avut loc între anii și din viața tânărului zoroastrian (Bessonova , - ) Tinerii războinici iranieni au primit o "centură de lup" la ieșirea din inițiere (Marazov , ) Caracteristica "lup" indică faptul că războinicul a trecut de inițierea "lup/centaur" Și într-adevăr, aplicația # este sfârșitul acestui prim nivel de inițiere Semantica centurii a fost răspândită și în ținuturile vest-europene de astăzi Pe ceaunul Gundesrup, meșterul face, fără îndoială, o distincție semantică între figurile aprovizionate și cele neaprovizionate (Marazov , ) În Geneza , Dumnezeu îl ispitește pe Avraam, spunându-i să meargă într-un anumit loc și acolo să-și jertfească fiul iubit, care avea atunci ani: "Ia-ți singurul fiu Isaac, pe care-l iubești, și mergi în țara Moriah și aduceți-o acolo ca ardere de tot pe unul dintre munții pe care vi-l voi arăta " De fapt, Muntele Moriah este locul viitorului Templu al Ierusalimului Acest vârf era în mijlocul Muntelui Sion (= "Muntele Semnalului") Legendele iudaice spun că Avraam a recunoscut Muntele Moria de departe pentru că a văzut de sus "un stâlp de foc ridicându-se de la pământ la cer" (b m - ervn sanctuarul demonilor) Gata să împlinească porunca lui Dumnezeu, patriarhul a aflat în ultimul moment că aceasta nu era decât un test al credinței sale: un înger al Domnului i-a arătat un berbec în tufișurile din apropiere (Sichin , ) Potrivit unui text al lui Aristofan din "Lysistrata" (V - ): "După vârsta de ani am fost arhefor; la ani măcinam grâne pentru Stăpâna noastră; apoi deghizat în șofran am devenit urs în timpul Brauronias În cele din urmă, ca o fată mare și frumoasă, am devenit caneforă și am purtat un șirag de smochine uscate" Această sărbătoare marchează intrarea fetelor în pubertate, la vârsta de ani (Kahil , , ) conturile sunt legate de desfășurarea operațiunilor militare efective Câmpurile acestui aspect sunt în mod tradițional munții Dar probabil că foarte des teritoriile triburilor vecine au devenit victime Prin urmare, conflictele din Tracia au fost, în general, nesfârșite, iar potrivit surselor elene, "zeul Ares trăiește în Tracia" La cererea nr sunt marcate de ovule ( + din dreapta, dedesubt, + din stânga și + de sus) "Pachetul" lunar actual este de (D = , f - de zile, ceea ce ne duce la data "limită" VIII (luna plină din aceeași lună este așteptată pe - august) Singura numărătoare în aplicația # : Număr de luni Număr de zile Data limită cMercur cVenus cMars Alte CICLURI Localizare Multiple(tm) ( + ) martie (echinocțiul de primăvară) , + d ( ) , Între colțul și lama suliței ( + ) Septembrie , , (Zornitsa) , Dr y - d Între vârful de lance și picioarele din față ale calului ( + ) noiembrie + d (abia a răsărit Zornitsa) Între picioarele din față și colț, sub corpul calului ( + ) februarie + d , (Zornitsa) , De la colț până la coada calului ( + ) august , , (Abia a răsărit Vecernia) , Și alți ani - d Între coadă și colț (la capul pisicii) ( + ) aprilie , , ( ) , Și < + d Între colț și cap (și marginea superioară a copiei) ( + ) august , , (Zornitsa) , Dr + zile Între cap (și mânerul suliței și colț) Sărbătoarea este cu siguranță legată de "mijlocul verii" și poate fi numită provizoriu "hierogamie de vară" Nu există nicio îndoială că data a coincis cu marele festival de pelerinaj din Samotracia asociat cu ridicarea lui Sirius la sfârșitul lunii iulie și începutul lunii august Hierogamia nu a durat decât o zi Cred că vorbim aici de o sărbătoare mai complexă, care cuprinde, după terminologia greacă, jocuri, concursuri și sărbători, pe lângă tot ceea ce este acoperit de misterul în sine Este probabil un ciclu festiv care a început de la data solstițiului de vară (~ - iulie) și s-a încheiat aproximativ exact la sărbătoarea de astăzi a Maicii Domnului (= august; perioada de la la august este astăzi legată) Sărbătoarea de la mijlocul verii a acestei ierogamii s-a potrivit bine ținuturilor muntoase ale Traciei Se știe că principalele centre de mister, nu numai în Tracia, ci și în Asia Mică, erau localizate mai ales în regiuni muntoase, adesea izolate, dar răcoroase vara În acel moment, sforăitul este peste tot în munți Potrivit lui Marazov, data marii adunări a misticilor din Samotracia este între și iulie (Marazov , ) Se ştie că numai partea secretă a Misterelor eleusine a avut o durată de zile, iar mai mult de zile au fost continuate, ca durată, a diferitelor procesiuni, jocuri, concursuri etc cu "Tocanita Fecioara") Concluzia Sf este interesantă Rajchevsky, că în Strandzha, este documentată substituția reciprocă între Fecioară și Sf Marina, care o caracterizează pe aceasta din urmă drept o Mare Zeiță Mamă arhaică (Rajchevski , ) Sirius și misterele din Samotracia După cum am menționat mai sus, misticii s-au adunat în Samotracia vara, la răsăritul lui Sirius (Caniș maior) - în cea mai fierbinte perioadă a anului (Dumesil - , - ) În antichitate, Sirius era considerat a fi o stea deosebit de periculoasă pentru copii, adică pentru cei ale căror conturi nu au fost încă inițiate (Marazov , ) Personajul din # este practic un copil care este salvat prin inițierea în cultul zeiței Este posibil ca această dată a anului să se refere și la Dionysos, deoarece el este purogenes - "născut din foc" sau puropes "fiul focului" (Marazov , ) Pindar îl numește pe Dionysos "lumina curată a verii" (Pindari Carmina Fr , Browa) Pe o vază cu figuri negre, Dionysos este numit "lumina lui Zeus" Ca lumină, Dionysus este asociat cu Soma și Haoma, konto, de asemenea, "strălucește" și a fost chiar comparat cu hvarna (Marazov , ) În mitologia greacă, există o versiune conform căreia vița de vie s-a născut din câinele lui Orion, adică de la Sirius (Strabon ) Poate că afirmația lui I Marazov este legitimă că oracolul din templul lui Dionysos (cel al demonilor) era davai la începutul sezonului secerișului - sub semnul crescător al Sirius de foc (Marazov , ) Sirius și Aristaeus hiperborean Potrivit rapoartelor din vremea lui Aristotel, când a avut loc o secetă, locuitorii insulelor din Marea Egee au apelat la oracol pentru sfaturi Le-a ordonat să-l cheme pe fiul lui Apollo (și pe nimfa Cyrene/Pyrene), Hiperboreanul Aristaeus Pe vârful insulei Keyos, Aristaeus a ridicat un altar mare, pe care i-a sacrificat lui Zeus Ikmajos ("care aduce ploaia") și lui Sirius - steaua câinelui (într-un botros special) Jertfa a început noaptea, înainte de răsăritul stelei, în jurul botrosului, iar după ce ritualurile au continuat la altarul lui Zeus (b m - la mijlocul secolului al IV-lea î Hr Sirius este invizibil între aprilie și august) W Burkert sugerează că stelei i-a fost oferit un berbec, deoarece Aristaeus era venerat ca patronul păstorilor și păstorul turmelor lui Apollo (Fall B , - ) Este interesant că la sfârșitul călătoriei sale, Aristaeus a vizitat Tracia (în vecinătatea lui Hemus), unde a fost inițiat de însuși zeul Dionysos în cultele sale secrete După ce a stat ceva timp în vecinătatea lui Hemus, nu a mai fost văzut niciodată de oameni Din acel moment a început să primească onoruri ca nemuritor nu numai de la barbari, ci și de la greci înșiși (Fall V , - ) Sirius în Egipt Egiptenii îl numeau pe Sirius Sothis și îl considerau "steaua lui Isis" Se pare că, la vederea stelului răsare al dimineții, egiptenii (și babilonienii) au făcut asocierea că zeița vieții și a iubirii a apărut să-și plângă iubitul mort și să-l învieze din morți Înălțarea lui Sirius a marcat începutul anului (nou) sacru pentru egipteni (Fraser , ) În Egiptul antic, unul dintre cele mai importante evenimente din viața societății a fost prăbușirea barajelor și eliberarea apei în câmpuri prin canale În Cairo, acest eveniment avea loc de obicei între și VIII și era însoțit de ritualuri (Fraser , ) Se știe de mult că Marea Maică a Domnului "acoperea" un vechi complex de ritualuri în cinstea Marii Zeițe Mamă Sărbătorile, care pot fi legate de data "limită" ( VIII), prezintă o întreagă listă de posibilități: Carnei spartani (= - Metageitnion - - VIII), Panathinaea ateniană (= - Hecatombaion - - VIII), Sinoikia ateniană (= Hecatombaion - - VII) și Croninul atenian (= Hecatombaion - - VII) Întrucât se spera luna plină pe - august, înclin să prefer o coincidență de sărbătoare tracică cu Panathinaea ateniană Mai mult, există artefacte găsite în Tracia legate de imagini de jocuri legate direct de Panathinaea Toți ionienii s-au adunat la Panathinaea din Atena Pe echivalentul trac al acestui festival (= "hierogamie de vară"), probabil "toți tracii" s-au adunat în jurul marilor lor centre de cult (de exemplu, "în zona demonilor", la "sanctuarul central al lui Dionysos") Karneios spartan (DAGR Karneios) Așa cum Panathinaea era o sărbătoare a "toți ionienilor" (adică atenienilor), la fel și Carneii (numite și Adonias), sărbătorite în Sparta, erau o sărbătoare a "tuturor dorienilor" Data este - Karneios (adică primul sfert până la luna plină) = - Metageitnion în calendarul atenian - - VIII (după media statistică a intercalărilor Meton) În Grecia, acesta este momentul în care toată iarba verde se usucă și data scade drastic Karnei este un festival de vară răscumpărător care comemorează moartea tragică a eroului Karnos (Karneios) Este important de remarcat că sărbătoarea analogă (Arnis) printre argivi este "caniculară", adică asociat cu răsăritul stelei Sirius, așa cum este în Samotracia De asemenea, este interesant de observat că numele Karneios printre agriveni este înlocuit cu Linos, care este legat, fără îndoială, de sărbătoarea Lenaeus (= datarea primului capitol caturian în nr ) Sărbătoarea a început cu o sfântă procesiune În timpul celei de-a -a olimpiade i s-au adăugat concursuri muzicale cu artiști din toată Grecia Spartanii nu aveau voie să intre într-o campanie militară înainte de data de a lunii Karneios, adică înainte ca Carney să se încheie oficial ca o vacanță Legătura dintre Karnei cu cultul lui Adonis (în Siria și Babilon), care, ca și vegetația proaspătă, "se ofilește" și "moare" în mijlocul verii Panathinae și phiala din movila Bashova Pe o fiolă de argint din bogata înmormântare din Bashova Mogila (operă de toreutică attică, descoperită împreună cu rhyton, kylix și cantharos, sunt înscrise trei dintre vase: DADALEME), lângă satul Duvanlii, Plovdiv, concursul stareților în timpul Panathinaea (~ - VIII) Această rasă a reprodus ritual isprava Atenei, în timpul Gigantomahiei, care a alergat după * Moartea lui Adonis (Tammuz) a fost sărbătorită cu bocetul strident al flauturilor, în fiecare an la mijlocul verii (Fraser , ) Dar, ceea ce este și mai intrigant Conform uneia dintre versiunile mitice Adonis a fost ucis de un mistreț în timp ce vâna Prin urmare, această ispravă, înfățișată pe ulciorul nr de către Rogozen (cu mistrețul monstruos și "a doua suliță" trimisă de zeiță), a marcat sfârșitul primului nivel de inițiere În plus, se potrivesc și datele - în ambele cazuri este "mijlocul verii" carul lui Zeus (Marazov , ) Pe phiale sunt înfățișate câte cvadrighe cu câte doi războinici, într-un agon ritual la stânga (adică împotriva mișcării Soarelui; vezi imaginea de sus stânga), timp în care, în mișcare, au fost schimbate carele - apobate (Marazov , ) Numele DADALEME, care apare pe un total de trei vase de la înmormântare, a fost interpretat ca un "nume personal" (Filov , , obr ), dar în opinia mea înseamnă "darul zeiței", prin care este desemnat apartenenţa vasului la inventarul templului Cronicii atenieni din Hecatombaionul al -lea Companiile ateniene ale celui de-al -lea Hecatombaion se centrează statistic precis (prin intercalările metonice) la data de - VII Este un festival care marchează sfârșitul recoltei în Attica Numele Kronos, în context elenistic, este asociat și cu echinocțiul de primăvară (= Kronia de primăvară) și cu solstițiul de iarnă (= Kronia de iarnă ~ Saturnalia) Deoarece Kronos este Zalmoxis, iar eroul din schema noastră este exact Zalmoxis, trebuie remarcat că festivalurile grecești de la Kronos se găsesc, toate, cu excepția uneia, în schema de la Letnitsa, codificate ca datele aplicațiilor întregi (nr , , , , și ) Acest fapt nu este deloc întâmplător Festivalul Perepis la mijlocul verii Potrivit "calendarului lui Darius", iranienii au sărbătorit cu încă o zi de Anul Nou - mihragân (sărbătoarea lui Mithra), care cădea "în mijlocul verii" Această sărbătoare este înțeleasă ca un sfârșit (al lumii) și un nou început, deoarece în această perioadă a anului plantele se opresc din creștere, rodesc și se ofilesc, iar animalele își încetează activitatea sexuală Perșii considerau Nowruz (echinocțiul de primăvară) drept începutul lumii, pentru că atunci s-a întâmplat contrariul (Eliade , ) Sf Marina ( iulie) și St Ilie ( iulie) Acest complex festiv este de cea mai mare importanță pentru schemă, deoarece St Ilie este Ilios-"Soarele" - zeul-foc ceresc din aplicația nr , iar Sf Marina este "apa" (adică pământul), c Numele derivă, după părerea mea, din dada - "zeiță" și greacă /lshtsa - "chitanță, venit, profit, bacșiș"; cf un alt nume celebru - Didyukaimos, care înseamnă literalmente același ("bogăția zeiței") - de la dada/dida - "zeiță" și kaimos, înrudit cu keimelia - "avuție ascunsă" Toți cercetătorii din domeniul studiului comparat al religiilor sunt unanimi în opinia lor că Sf Ilie este succesorul creștin al zeilor principali păgâni ai trăsnetelor de tipul lui Zeus tunătorul și Helios soarele Ilie în greacă înseamnă "Soare" (Popov , ) Sf Ilie este înfățișat ca un căruitor pe o cvadrigă ale cărei frâiele sunt raze de soare (Fall , ) Una dintre cele mai valoroase icoane ale Sf Ilia se pastreaza in biserica satului Bulgari Un Soare este desenat în colțul de sus și din dreapta Razele soarelui trec în ocazii albastre, pe măsură ce se întrepătrund Sf Ilie i-a prins, deja împletite pentru a conduce o echipă de cai roz înaripați El este așezat pe un tron cu patru roți Sfinții sunt înfățișați sub el, în timp ce îl întâmpină cu mâinile ridicate cu palmele deschise și degetele întinse (b m - nu este acesta jetul purității, cunoscut și din schema noastră?) Salutul solemn către Ilie este înfățișat și pe icoana sa din biserica din satul Gramatikovo, unde controlează din nou cvadriga Acesta este cel mai comun salut al soarelui în Marea Mediterană (Fall a, ) Dacă numele Marina poate fi derivat din trac, ar însemna "apă mare" (Fall , ) Această imagine este atât de saturată de idei din cercul cultural indo-iranian, inclusiv ideea de foc în "portul de foc", încât suprapunerile pe ea, din alte culturi, nu au afectat-o prea mult Femeia fecioară este unică în gândirea doctrinară tracă și este Marea Zeiță Mamă Până în secolul al IV-lea î Hr ea nu este înfățișată (Toamna , - ) Sf Marina a fost concepută după ce mama ei s-a rugat Soarelui (Sf Ilia) cerând ajutor Dar, deoarece este și zeița din numărul , rezultă că este în același timp sora, soția și fiica Soarelui, adică Sf Ilie (și după Fol și preoteasa lui) Sf Marina, înțeleasă ca "apa dulce și rodnică", este tocmai această "apă răpită" pe care balaurul o păstrează în peșteră și pentru a o elibera necesită sacrificii În tradițiile populației din Grecia Centrală, Epir, Tesalie și Macedonia grecească St Marina este sărbătorită ca învingătoarea stăpânului-dragon al apelor izvoare vindecătoare subterane (Popov , ) aceeași aplicație (nr ) Fuziunea lor formează spiritul demiurg "Apam Napat" - "foc printre ape", care simbolizează actul demiurgic al creației vieții (în Nr ) Potrivit legendei Sf Marina este sora lui St Ilie, care a moștenit o veche zeitate păgână a tunetului și fulgerului și a fost, de asemenea, adorat "din foc" (Georgieva , ) Sf Marina este "zeița înlocuită" la numărul În satul Stoilovo, Strandzha, în ziua sărbătorii ei a avut loc un așa-numit "târg de stânga" A fost vizitat de toate satele din jur Conform tradiției Sf Marina billeftera (feioară) care locuia într-o groapă (adică "peștera" ) și s-a deghizat în haine bărbătești "pentru a se salva" (b m aceasta este imaginea inversă a mista, îmbrăcată în hainele zeiței care îi ia locul , ci "în hainele ei", tocmai "pentru a se salva" de balaurul care locuiește în aceeași "găură", adică "peștera") Sf Marina a murit în orașul Ostra Chuka, de unde mai târziu a ieșit apa și a fost construită o mănăstire (paraclis) Această zonă a fost vizitată, în vacanța ei, mai ales de tineri În interiorul golului au intrat doar stîngii, ale căror mame și bunici îi păzeau din afară (adică în interior se juca scenariul unei străvechi "hierogamii" ) Un sacrificiu a fost dus la altar (SbSDS , ) Potrivit lui Al Sărbătoarea de toamnă Ilinden ( iulie) are origine heto-luviană, solar-htonică, iar numele Ilia este un nume trac slavizat pentru festivalul tunetului și focului, din cel mai vechi strat al sistemului de numire tracic, din epoca izoglosele Thraco-Heto-Luvian (Toamna , ) Dintre populația Rupa, precum și dintre coloniștii din Asia Mică din Strandzha, St Marina ( VII) este cunoscută sub denumirea de "visia" (b m - cuvânt care are legătură cu albaneza bessea - "credință", și care este cuprins în numele "besi") (Fall , ) Cultul Sf Ilie, care are o oarecare Asia Mică, de origine solar-htonică (toamna , ), se profesează în locuri înalte deschise, din care se vede o frumoasă priveliște a zonei înconjurătoare În cele de capele construite pe aceste locuri se găsesc două realia principale - o vatră sacră și o tobă sacră (care se realizează doar în ziua sărbătorii sfântului; toamna a, ) În regiunea Strandzha, legenda căpriorului (caprior), care venea în fiecare an pe Ilinden pentru a fi sacrificat, este foarte populară Pe această temă importantă, aduc anumite paralele tracice în analizele aplicației nr În complexul festiv Sf Apar marina și "gemenii" În vacanța ei (pe iulie) nu se face nimic, în casă sau pe câmp, "împotriva focului și incendiului" Apoi doi frați gemeni primesc foc "viu" ("nou", "Dumnezeu"), care, conform tradiției, protejează satul și locuitorii săi de boli și epidemii, de zâne și vampiri Se pare că St Marina ("apa"), ca o adevărată "mireasă solară" (Popov , ), "adăpostește" acest "foc nou", la fel ca în iranianul Pe Ilinden ( iulie), tinerii ciobani din România se întorc în așezări și, împreună cu părinții lor, organizează distracții la nivel de sat Ei se străduiesc să facă alegerea viitoarei syiruga (Popov , ) Evident, acesta este un analog al "elogiului de stânga" al Sf Marina, dar aranjat trei zile mai târziu Htonismul Sf Marina se exprimă în imaginea peșterii în care trăiește și ține mai ales șerpii încuiați (b m - ervn cei trei șerpi de la nr !) In aceasta pestera curge apa purificarii, apa impregnarii asexuate Această apă este "păzită", "înfundată" și "luată" de un "balaur de apă" (Erv epitetul lui Asclepius-Heros din sanctuarul de la Batkun - Zilmidrenos - etimologia este de Vl Georgiev, citat de Marazov , ); precum si numele varfului pe care se afla sanctuarul demonilor - Zilmisos - de la zilm - "balaur" si esos - "apa"; acești dragoni sunt atât "apă" cât și "foc") Se pare că Sf Marina "a murit" chiar în vacanță Acum putem adăuga că "moartea" ei este un "sacrificiu de sine" pentru binele lumii La cererea nr , această "moarte" este reprezentată ca un "cap de femeie tăiat", iar data acestei decapitari este aceeași - sărbătoarea Sf Marina! O dată pe an, de ziua sfântului, tinerii fecioare și cuplurile sunt inițiate în sacramentul zămislirii în peșteră, păzite din exterior de mamele lor (Fall a, ) La St Ilia, deasupra Kleptuza, Velingrad, pe movilă, în vârf, este documentată clar o vatră mare (modernă, adică medievală?) mitologie spiritul Apam Napat este adăpostit "foc printre ape" Acest act reînnoiește viața Pentru că "conduce" schema de la Letnitsa Cererea nr Aplicația nr înfățișează un călăreț cu barbă, galopând spre stânga (în direcția de mișcare din diagramă), balansând o suliță Corpul său ascunde parțial un obiect, în formă de triunghi isoscel (dreptunghiular), cu un mâner-mâner (în interiorul unghiului drept superior) și o lamă care iese în afara corpului călărețului IV Venedikov definește acest obiect ca "un scut ușor cu o formă neregulată de tip pelta" (Venedikov , ) Scutul propriu-zis, însă, apare în diagrama de pe spatele călărețului din cererea nr și, după toate conturile, pare a fi de tip "parme" (adică rotund și masiv) IV Marazov vede în acest obiect o imagine a unui arc (Marazov , ) Identificarea Boshnakova este cea mai corectă, deoarece ei asociază acest obiect cu o suliță suspendată pe un mecanism, pe curele de piele, cu un mâner ("bucla de piele"), prin care se introduce brațul până la umăr (Boshnakova , ) ) Lancea este complet aurita - este o "aconțiune de aur", o "a doua copie sacră" (Boshnakova, Boshnakov , ) Imaginea unui astfel de echipament este rară A Boshnakova citează paralele cu "purtătorii de tron" din țara Skudra , înfățișați pe mormintele dinastice ale ahemenizilor (cel al lui Darius I din Naksh-i-Rustem), precum și "ambasadorii marelui rege" (din Poporul Skudra) din scara de est a Apadanei din Persepolis (Boshnakova , ), poartă pe umărul stâng două sulițe legate cu o curea, o piele, probabil căciuli de alopeka și cizme scurte moi (Tacheva , - ) A doua săgeată "magică" (a doua suliță), un cadou al zeiței (Bendida) poate fi văzută și pe ulciorul nr din comoara Rogozen (Marazov , ) În această imagine (deși în jos), în spatele călărețului din stânga (care se mișcă la dreapta) este un bust al zeiței, la fel cum capul de femeie tăiat se oprește în spatele călărețului din Ap nr "Mistrețul monstruos" este cu siguranță capabil să omoare eroul juvenil - "lupul" ("centaur"), dar intervenția zeiței, care trimite "a doua suliță", îl salvează Aparent, după această intervenție, aceeași suliță devine parte din echipamentul eroului După părerea mea, Dioscuri (= imaginea despicată a eroului) au ajuns la zeița Samotraciei (numită Chryse - "Aur", adică Venus-Zori) cu câte două sulițe fiecare înainte să-și primească haina rituală de la ea Acest nou articol de îmbrăcăminte (ritual), împreună cu centura, se vede pe Ipoteza lui T Stoyanov că aceasta este o fibulă este de asemenea insuportabilă (Stoyanov , - ) Oamenii din Skudra sunt explicați de cercetători drept "traci de lângă Pont", cuceriți de Darius în timpul campaniei sale scitice din / î Hr (Tacheva , ) După părerea mea, skudra este o elisie de la saka-udra = "sknti-odrisi" = denumirea Odrisi din Tracia Este cu totul posibil ca Odris să fi fost un trib sciți care la un moment dat a cucerit cele mai fertile pământuri ale Traciei sicinilor Este interesant că pe fața acestui monument, bărbați din indienii Gandara sunt înfățișați cu două sulițe lungi (câte una în fiecare mână) (Tacheva , - ) Este posibil ca acesta să fie un popor din Kandaharul actual, dar mi se pare că acest nume este legat de termenul indian gandharva (= centauri indieni), adică probabil că este vorba de "grad militar" și nu de "naționalitate" cererea nr Prin urmare, "a doua copie" se obține deja în timpul depășirii primului nivel de inițiere Personajele cu două exemplare sunt anunțuri ale multor imagini antice și monumente de artă Se poate presupune că prima suliță este "săgeata lui Apollo" sau "fulgerul lui Zeus" (cf "săgeata lui Abaris"), pe care eroul a moștenit-o de la tatăl său (Apollo, Zeus) A doua suliță, însă, este un dar sigur de la Bendida (Luna), mai ales că se numește dshionchos ("cu două sulițe"; b m - sau în sensul de "darea celei de-a doua sulițe"?) Pe această aplicație (nr ), în care apare această "a doua copie (de aur)", este cu siguranță documentată sărbătoarea Bendidiilor, marcată mai ales la coafura "gaizu" (vezi comentariile mai jos) Cele două copii clar nu sunt etnice, ci de identificare a statutului, ale unui erou care a trecut de prima etapă de inițiere și intră în a doua etapă O impresie grozavă o face coafura părului legat cu o panglică (într-o șuviță dublă) ("pe krobila" ), în vârful capului La Homer și Arhiloh (secolele VIII - VII î e n ), Tracii-Abanții (din insula Eubeea) sunt numiți acrocomi (Iliada IV, - ; Venedikov , ) Aristocrații orfici din Tracia și-au împletit părul sus și l-au ținut sus cu ace de aur (Toamna , - ) Se poate presupune că pilosul din Samothrace ascunde o coafură similară Cavitatea (de sus și din față) a căștilor "de tip trac" a fost probabil folosită pentru a găzdui tocmai această șuviță de păr ("sacra"), sub cască Coafuri speciale înseamnă și de războinici în lumea iraniană Coafura războinică de la aplicația nr urcă destul de voit, în afara granițelor aplicației, și înseamnă fără îndoială singura sărbătoare tracă cunoscută (ca dată, în calendarul luni-solar) celebrată tot la Atena - Bendidii din / Targelion Poate că tocmai coafura dată Bendidias este cea care semnalează intrarea "recrutului" tinerilor în al doilea nivel de inițiere, unde eroul urmărește statutul de "câine de război" Potrivit lui A Boshnakova, plasarea coafurii în afara conturului aplicației înseamnă că "părul este dedicat zeului" (Boshnakova b, - ) Într-adevăr, o astfel de practică este foarte probabilă Exemplul fecioarelor de pe insula Delos este emblematic, deoarece își înfășoară buclele tăiate pe un fus și le așează ca dar votiv Ibid , tinerii înfășoară părul pe o ramură de măslin (Hdt IV, - ) Potrivit lui Marazov, aceasta este semantica unui ritual premarital Însuși actul de "împachetare" a darurilor este identic cu cadourile hiperboreene, care erau "învelite în paie de grâu" Ambalajul ar trebui să ascundă obiectul sacru (practică comună în riturile de tranziție; Marazov , ) Efebii atenieni și-au sacrificat o șuviță de păr când s-au înrolat în fratrie Oreste plasează o astfel de șuviță pe mormântul tatălui său în semn de recunoștință față de mentor Krobila este o coafură caracteristică aristocraților din grupa de vârstă a războinicilor bărbați (Boshnakova, Boshnakov , ) Potrivit lui Strabon ( ), efebii atenieni purtau o coafură scollys - "părul pe vârf" (Marazov , ) Este cunoscută și sub numele de "Theseida" (coafura pe care Tezeu a primit-o la inițierea sa la Delphi) Părul încolăcit special corespunde și unei tradiții antice iraniene larg răspândite, care îi numea pe tinerii războinici gaesu - "împletit" În India la fel au fost kesava (Wikander ; cit Marazov , ; Marazov , ) Celebra cupă de aur iraniană de la Hasanlu prezintă o scenă care reproduce simpla încurcare a părului eroului, probabil înainte de lupta sa cu monstrul cu trei capete Această marcă a statutului militar (coafura) este purtată în timp ce un bărbat este războinic și semnifică loialitatea sa față de clasa militară O coafură similară "marcată" se găsește și pe monumentele scitice - faimoasele raze Kul Oba (Marazov , - ) O varietate incredibilă de păr și bărbi împletite este înregistrată pe ceaunul Gundesrup (Marazov , ) "Pachete?" este C luni (= , ), ceea ce ne aduce la o "data limită" de mai Conform datei statistice medii, conform intercalărilor metonice, Bendidii cad pe mai Ele coincid cu sărbătoarea de astăzi a Sf Contantin și Elena (vezi tabelul de mai jos, tabelul de la final și disertația autorului) Se pare că efebii care participau la cursa de cai cu torța din Pireu aveau ani De remarcat că pe - noiembrie s-a amenajat și o "corteiune a torțelor" (lampadophoria), în cinstea lui Hefaistos (Nacke , ) ~ - noiembrie, care coincide cu datarea cererii nr (Marazov , ) Înscrierea în fratrii are loc de sărbătoarea Apaturii (~ - noiembrie), ceea ce corespunde cu datarea primului "pachet" din cererea comentată nr (vezi şi nota ) Un total de de ovule au fost notate pe cererea nr ( în dreapta, sub coadă, + în jos, + + în stânga, + în sus și + în partea de sus dreapta, deasupra cozii) "Pachetul" lunar actual este <G = f - zile , ceea ce ne aduce la data "limită" III = Cronin de primăvară = echinocțiul de primăvară (~ începutul anului nou trac) Singura numărătoare în aplicația # : Număr de luni Număr de zile Termen limită cMercur cVenus cMars Alte CICLURI Localizarea multiplelor ( + ) noiembrie (Zeus Georgos?) , , (Zornitsa) , De la coada proeminentă a aplicației până la colțul din dreapta jos ( + ) ianuarie (Lenaeus) , , (Zornitsa) , ciclu al lui Jupiter - zile Între colțul și picioarele posterioare ale calului ( + ) aprilie (echinocțiul de primăvară) , , (Vcernie la apus) , -Д- Sub corpul calului (între picioare) ( + ) , , (Vecernia răsăritului) , ( + ) ianuarie (solstițiu de iarnă) , - d (invizibil) , Deasupra picioarelor din față ale calului - până la vârful de lance ( + ) martie (echinocțiul de primăvară) - d , (Zornitsa) , izf + zile Între vârful de lance și colțul din stânga sus ( + ) , , (Zornitsa) ( + ) noiembrie (Zeus Georgos) + d , (Vecernia răsăritului) , Între crucifix și colțul din dreapta sus ( + ) ianuarie (Lenaeus) , , (Vcernie) , Din colțul din dreapta sus până la mânerul lui Alcmaeon din Croton susține că urmașul mascul începe să aibă semințe după ce a împlinit de două ori ani (adică ani) și că în același timp începe părul pubian (Aristotel, Animal History, H , a ; PIP , ) Este interesant de observat o presupunere(tm) a lui Iv Venedikov că sărbătorile în cinstea lui Zalmoxis se numeau și Kronia (Venedikov , ) a doua suliţă de aur ( + ) martie (Cronii - echinocțiul de primăvară) + d , (Vecernia) , f - zile Între mânerul celei de-a doua sulițe de aur și coada calului Deoarece data principală este evident echinocțiul de primăvară, nu voi comenta aici, deoarece aceeași dată apare în multe alte locuri din diagramă Se prezintă cererea nr Cererea nr Primul călăreț cu barbă, galopând la dreapta (rotație opusă în schemă), ținând sulița, primul în schemă, pus în mâna stângă În spatele călăreţului, deasupra spatelui calului, ca "emblemă" este aşezată "katurnata", în profil în stânga, un cap de bărbat cu barbă, în părul căruia sunt marcate clar bucle ("bucle") Acest cap este înconjurat din stânga și de sus, la marginile laterale, cu rânduri dense de de ovule htonice "Capul care căde" seamănă foarte mult cu trăsăturile capului eroului însuși Are aceeași față și aceeași coafură, minus "buclele", dar este de aproape trei ori mai mare decât personajul Chiar și aici trebuie remarcat că există o altă aplicație similară (nr ) pe care avem un călăreț în dreapta (cu fața împotriva mișcării din schemă) cu o suliță în mâna stângă și "capul masculin căzut" în spate spatele lui (de data aceasta cu bucle si cu un numar diferit ovule la periferie) Evident, există o unitate semantică în semnificațiile acestor imagini similare Chiar și aici trebuie remarcat că capetele posterioare ale mânerelor suliței, în aceste aplicații, se sprijină pe frunțile călăreților, și nu pe marginea superioară a aplicațiilor, ca la celelalte Acest contact (al mânerului suliței cu capul călărețului) corespunde, într-un fel, cu apariția "capetelor căzute", în spatele călăreților Pe aplicația nr au fost plasate de ovule ( + din dreapta, din jos, din stânga și + + din sus) "Pachetul" lunar actual este de HL = ^ - - de zile Deficitul de la de zile la ani tropicali este exact egal cu numărul total de ovule de la periferia aplicației De aceea se poate A Boshnakova observă că "călărețul este înfățișat aplecat înainte", adică picioarele din spate și din față nu sunt plasate pe același plan (Boshnakova b, ) În această imagine, sulița arată foarte mult ca o "săgeată", deoarece nu numai mânerul este aurit la capătul superior, ci și două decalaje egale față de ea, care arată ca "pene" Preoții romani în cultul zeiței Fides se mișcau cu mâna dreaptă acoperită Prin urmare, aceste flaminie executau riturile doar cu mâna stângă Unele acțiuni rituale hitite au fost efectuate doar cu mâna stângă Majoritatea amprentelor mâinilor din peșterile paleolitice și frescele de la Çatal Hüyük sunt ale mâinilor stângi (Marazov a, ) În literatura română, aceste bucle sunt notate ca "coafura ahemenidă" Capul lui Peretu este acoperit de simile (Moskalu, Voievozeanu ) La aplicația analogă nr , capul se sprijină strâns de marginile imaginii și nu intră în contact cu ovulele Poate că prezența sau absența ovulelor are ceva de-a face cu semantica lui "contact! cu dincolo"? se presupune că utilizatorii schemei erau, de asemenea, familiarizați cu ciclul de ani tropicali Dar acest ciclu, de regulă, este strâns legat de ciclul eclipselor Saros, care este cu doar zile mai lung decât ani tropicali ( Saros = f + zile) Aceste zile sunt exact egale cu suma primelor două seturi ( + ) de pe peretele din dreapta al cererii, ele fiind numărate primele, conform ordinii de numărare stabilite și numai valabile în schemă(!) Acest lucru arată fără echivoc că aici, în schema acestei aplicații, într-un mod foarte spiritual, sunt codificate încă două cicluri: un ciclu de ani (= С + zile) și un ciclu Saros de eclipse (= С + ( +) ) zile = C) "Pachetul" lunar actual este (D), ceea ce ne duce la data "limită" de / II Această datare corespunde (aproximativ și simultan) la două festivaluri antice: Lenae din - Gamelion (~ - ) și The Gamelias of Gamelion (~ - ) Alegerea aici este complicată deoarece ambele festivaluri sunt posibile ca apariție în schemă Pe de o parte, Leneas sunt asociate cu "prima naștere " a lui Dionysos și începutul consumului de vin tânăr (ambrozie) , iar pe de altă parte, Gamelias sunt asociate cu "moartea rituală într-o încercare de căsătorie" (o temă dezvoltată pe câmpurile picturale ale mai multor ulcioare Rogosen) Imaginea din aplicația # este asociată cu "moartea hierogamă" și poate are conotații maritale Eroul trece prin această "moarte" cu puțin timp înainte de a împlini ani, adică "maturitatea " Nunta lui, cu o femeie pământească, este descrisă, ca o "scenă de vânătoare", în următoarea aplicație, nr , când eroul împlinește exact ani Din datele din tabelul pentru valorile medii în funcție de intercalările metonice (a se vedea tabelul nr la sfârșit), se poate observa că Lenae corespund aproximativ exact zilei Athanasov de astăzi ( I; vezi și comentarii în teza autorului) Aici este important de menționat că numele Athanas înseamnă "nemuritor", iar de la Herodot știm că "geții imortalizează" și cred că sufletul defunctului nu moare, ci merge la demonul Zalmoxis (Hdt IV ) Gocheva , ) Pe fondul acestei coincidențe calendaristice, "capul căzut" din nr arată că este o inițiere pe calea "nemuririi" "Capetele căzute" din schemă sunt de ori mai mari decât cele ale eroului călăreț însuși, ceea ce, după părerea mea, exclude varianta că acestea sunt "sacrifice umane ale captivilor" Capetele mărite denotă mai degrabă puterea și autoritatea în creștere a eroului care depășește cu succes inițierile de sacrificiu de sine Singura numărătoare în aplicația # : Număr de luni Număr de zile Termen limită cMercur cVenus cMars Alte CICLURI Localizarea setului ( + ) iulie (?) + , (invizibil) , Dr + de zile Din colțul din dreapta sus până la vârful de lance ( + ) februarie (Lenaeus sau Gamelii) , , (Zornitsa) , + cSaturn + zile De la vârful de lance până la picioarele anterioare ale calului ( + ) februarie (Anthesteria) , (invizibil) , "Й" Sub corpul și picioarele posterioare ale calului ( + ) martie , , (Vecernia) + d < - zile Tot peretele stâng al cererii ( + ) iulie (?) , , (Vecernia) , Între colțul din stânga sus și începutul gâtului capul care cade ( + ) septembrie (Misterele eleusine?) - d , (invizibil?) , De la capătul "capului căzut" până la capul eroului ( + ) februarie (Lennaeus sau Gamelii) , , (Zornitsa) , (t) Din partea de sus a exemplarului în colțul din stânga sus Ce înseamnă cele trei șuvițe de păr în coafura "cap de bărbat exagerat"? Un fus, cu un mănunchi de păr încolăcit, a lăsat probabil fecioarele în sanctuarele tracice înainte de a se căsători (vezi comentariile la # ) Acest lucru poate explica prezența, în aceste obiecte, a unui număr mare de vertebre fusiforme Fără îndoială, același ritual era caracteristic efebilor, dar își împleteau părul pe o ramură (în Hellas - pe o ramură de măslin) Se pare că "împletiturile" ("suvițele") din coafurile "capetelor căzute" înseamnă votive, adică vizite separate ale efebelor la sanctuarele zeiței, unde de fiecare dată au intrat într-o căsătorie (ritual) (adică au dat o zestre) În schimbul fiecărui tribut, eroul a primit, de fiecare dată, un "dar de la zeiță", care este neapărat "prețios" ("aur") și se dovedește a fi decisiv pentru succesul eroului în isprăvile sale Darurile sunt următoarele: o centură de aur ( ), o haină de in de aur ( ), o suliță de aur ( ), un scut ( ) și o knemida ( ) Cadourile nr și apar pe cererea nr , adică după nr și, prin urmare, "buclele" din "capul de cădere" de la nr sunt actualizate de la (în nr ) la (în nr ) Nu sunt neclintit că această practică anume este motivul unei astfel de denumiri (cu "bucle"), dar este singura care îmi vine în minte Cererea nr Această aplicație, care este mai mare ca dimensiuni decât toate celelalte, arată un călăreț cu barbă care galopează spre stânga (în direcția de mișcare din diagramă) Placa are o formă neregulată Conturul se desfășoară peste tot de-a lungul marginilor exterioare ale figurilor și obiectelor, cu excepția a două locuri - stânga jos și dreapta jos, unde sunt plasate două seturi caracteristice de ovule (de la dreapta și de la stânga ; această diviziune are un caracter strict astronomic) sens) Un călăreț este înfățișat lovind capul unui urs în picioare pe picioarele din spate (cu coada scurtă caracteristică acestui animal) Sub cal (în mijlocul de jos) se află un câine, întins pe spate și ridicând picioarele (evident mort!), cu coada ieșită de-a lungul marginii de jos a aplicației Acest câine mort se împarte cele două seturi de ovule ale aplicaţiei, iar axa de simetrie din schemă trece prin mijlocul acesteia (burta) Călărețul este îmbrăcat în poștă și pantaloni Pe genunchiul piciorului stâng este plasat un knemida (genunchier) cu cap uman (probabil Medusa), pe spate se vede un scut, care este probabil de tipul parme (scut rotund) Potrivit lui A Boshnakova, pe mâna dreaptă a eroului, de la palmă până la umăr, este înfățișată o bandă metalică în spirală, care seamănă cu o atela de braț de bronz - parte a armamentului tracic (Boshnakova , ) La prima vedere, scena înfățișează o "vânătoare rituală de urs", dar în codul astronomic este vorba despre "nunta" Soarelui (eroul) și Lunii (înlocuitorul pământesc al zeiței - ursul) în timp ce "se adună și se aliniază" " într-un ciclu metonic ( f = <D) Uciderea ursului este echivalent cu uciderea unei Amazon ("femeia sălbatică" a toreuticii tracice), care își pierde statutul de fecioară războinică (și asemănătoare ursului) și moare în acest statut, la fel cum eroul moare ca un "efeb" câine" (= câinele mort în centrul aplicației) Voi repet din nou că darurile oferite de zeiță, în cererea nr , sunt un scut și o genunchieră Împreună cu "breaua de aur", "veșmântul de in de aur" și "sulița de aur", cadourile devin exact , câte împletiturile ("bucle") din coafura celui de-al doilea cap de bărbat "katurian" (din aplicația # ) Donarea războiului cu armament defensiv (cnemis și scut) îl caracterizează deja drept om-războinic, adică ca un adevărat războinic ("hoplit"), pentru că acum poate lupta cu adversari adevărați, în bătălii reale Câinele de sub cal este "murit" deoarece semnifică moartea războiului în statutul său trecut Ursul moare și el, străpuns în cap de sulița scurtă care marchează moartea fecioarei în statutul ei de Amazon "Ucisă", ea trebuie să se căsătorească cu cuceritorul ei - erou-războinic, care a făcut deja o cerere serioasă de a fi în rândurile bărbaților-războinici Pe aplicația nr sunt marcate doar ovule, în două seturi - (dreapta jos) și (stânga jos) Există doar două "pachete" lunare curente, dar de aceea sunt de o importanță extremă Primul este <G = Ciclu de rotație a nodurilor lunare ( CZLV) (exact) și al doilea este <G = D (exact) = Ciclu metonic Data limită în primul ciclu este X (~ Dimitrovden - succesorul unui mare Potrivit lui A Boshnakova, aceasta este o "cățea" (sau "lup"), deoarece nu este reprezentat un falus, care altfel era obligatoriu pentru întreaga schemă de la Letnitsa În opinia mea, absența mărcilor de gen este legată de caracteristica "fără gen" a tineretului din societățile militare de inițiere "Câinele mort" al acestei aplicații simbolizează "moarea în stare" a unui câine războinic, care se pare că are loc la sfârșitul anului Darul unui scut la o nuntă este probabil o tradiție regală tracică Kotis I, de exemplu, a inclus un scut de aur în zestrea fiicei sale (Marazov , ) Cuvântul pentru un scut mare rotund - "parme" este documentat printre glosele tracice conservate analizate de D Dechev (Marazov , ) Ciclul metonic este un adevărat "cerc al Lunii" (circulus lunae, кбк/ ос пг/л']ѵг|С) căci în următorul ciclu metonic aceleași faze lunare se repetă la aceleași date solare (DAGR, Luna) Potrivit lui Boshnakov, ursul este ucis pentru că a ucis lupoaica - un animal sacru al mamei divine a eroului (Boshnakova, Boshnakov , ) Ciclul de rotație al nodurilor lunare (= , ani tropicali) este cunoscut foarte bine încă din cele mai vechi timpuri Este codificat, de exemplu, în celebrul monument Stonehenge (vezi disertația autorului) Este un ciclu de Lună "înaltă" sau "joasă" (cu declinație maximă și minimă) care este asociat cu eclipsele Analizele și observațiile arată că denumirea "Metonov" este incorectă pentru acest ciclu, atât din punct de vedere arheoastronomic, cât și istoric Pentru că Meton este doar o cunoştinţă târzie de-a lui elenă Numele Meton a rămas în istorie, deoarece scrierea elenă tinde să "deformeze" orice cunoaștere semnificativă, indiferent de unde provine După părerea mea, denumirea de "ciclu al lui Artemis și Apollo" este mai corectă, deoarece în ani avem o corespondență exactă între "pachetul" solar al anilor tropicali ( ) și "pachetul" lunar al lunilor sinodice ( ) Din cauza acestei coincidențe ( C = C) căsătoria eroului este o repetare a incestului primordial dintre Soare și Lună Ciclul de ani poate fi numit provizoriu "hiperborean" din cauza lui Apollo sărbătoarea străveche a mamei pământului Demeter; ervn aproximativ aceeași dată cu cea principală din nr ), iar în a doua este echinocțiul de primăvară - III (= Cronies de primăvară) Aceste două cicluri (și date) sunt separate de axa verticală a diagramei, care trece chiar prin mijlocul (prin burtă) "câinelui mort" Singurul număr în aplicația # : Numărul de luni Numărul de zile Termen limită cMerk cVenus cMars Alte CICLURI Localizarea multimilor ( + ) octombrie (Ziua lui Dimitrov) , , (Vecernia) , czlv Nouă ovule de-a lungul conturului drept inferior al aplicației ( + ) martie (echinocțiul de primăvară) , , (Vecernie) , = Alt an + zile = ciclu de metone Cinci ovule de-a lungul conturului inferior stâng al aplicației În jurul gâtului ursului este înfățișată clar o aparență de "cerc" ("torkva"?) - o bandă convexă cu crestături oblice în relief plasate pe două rânduri ca un "os de hering" O astfel de "torkva" poate fi văzută și pe multe alte imagini tracice cu animale Cu toate acestea, amintește puternic de "gulerul" ("reverul") al hainei "tinerei zeițe" din aplicațiile nr și nr Deoarece acesta poate fi un semn de "rever" de la "veșmânt" , apoi ursul de la nr se poate dovedi a fi "o femeie (mireasă) îmbrăcată în piele de urs" Într-una dintre ultimele sale publicații, D Boteva notează că cozile urșilor din Letnitsa (în aplicația nr ) sunt nerealist de lungi (Boteva ) Acest lucru o face să creadă că animalele înfățișate nu pot fi urși, ci niște fiare fantastice (caracteristice) De fapt, chiar și cele mai mici elemente din schemă își au sensul, ca sistem de semne, în acest "logos sacru" Prin urmare, cozile lungi ale acestor animale nu pot însemna decât un semn de "subordonare" Dar ele pot avea o altă semnificație care nu a fost încă stabilită Ursul din numărul are o coadă scurtă și groasă - exact ceea ce este natural pentru acest animal Aici nu se folosește limbajul figurat cu cozile pentru că ursul în sine este "deja mort" - a fost străpuns în cap cu sulița scurtă și evident "o să moară" Câinele de mai jos este și el "mort", așa că coada îi este "slăbită" de-a lungul marginii aplicației, într-un gest fără sens" Moartea simultană, în statut masculin și feminin, la nr , are loc la sfârșitul iernii, în ultima zi a anului, înainte de prima zi a primăverii Aceasta amintește de riturile din festivalul Akitu de zile , când conducătorul celor două limbi îl ucide pe monstrul Tiamat, citind poemul Enuma Elish ("Creația") (Nacke , ) El ia în mod simbolic locul lui Marduk care ucide monstrul de apă (femei) Tiamat Hitiții au avut și ei aceeași sărbătoare (înainte de echinocțiul de primăvară) Printre ei, duelul a fost între zeul furtunii Teshup și șarpele Iluyankas (Eliade , a călătorit în "țara hiperboreenilor" o dată la ani, pe spatele unui grifon (Onaiko , ) Grifonul este prezent în schema de la Letnitsa, tocmai în funcția de a transporta sufletele în viața de apoi (vezi nr ) Este posibil ca numeroasele "înmormântări de câini" din Tracia să marcheze tocmai această trecere, la nr , de la efeb-războinic la mascul-războinic, i e pentru a marca majoratul viitorului erou-rege și zeu Metamorfoza câine/lup a eroilor militari este caracteristică întregii game indo-europene (Marazov , și cit lit ) Potrivit folclorului din Blagovec ( III), spiridușii, zânele și vrăjitoarele devin active, întorcându-se din casele lor la sfârșitul lumii și cucul începe să cânte Aceste creaturi periculoase, împreună cu șerpii și șerpii, stau pe pământ până la Bobotează ( VIII), când șerpii, șopârlele și toate celelalte reptile vin acasă (Popov , ; Vaseva , , nota ) - ; Venedikov , ) Aceste lupte, căzute în timpul unui mare festival dinastic, amintesc de lupta lui Zeus cu Typhon și a lui Baal (zeul care a trecut prin moarte) cu monstrul cu șapte capete, pe care l-a învins (Venedikov , ) Un călăreț care ucide un urs este cunoscut și din iconografia cultului lui Sabazius Mâna lui Sabazius, în fildeș, din satul Krasen, ține în degetele întinse un nuc, în care este lucrată o imagine în miniatură ajurata a unui călăreț care ținește un urs Această imagine a fost închisă cu un capac în miniatură (Popova , , nota ) Hierogamie = căsătorie = moarte Ritul de trecere este asociat cu moartea rituală a fiecărui participant Atât fata, cât și efebul mor în statutul lor virginal Prin urmare, în multe sisteme mito-rituale, înmormântarea și nunta sunt identice (Marazov a, ) Pe ceaunul de la Gundesrup (Danemarca), în metopa cu "zeița cu păsări", pe o parte este înfățișat un câine culcat pe spate, i e "mort", iar pe cealaltă parte zeița ține la piept un mic "corp de femeie mort" Aceeași zeiță are și părul împletit, ceea ce înseamnă că întreaga imagine este legată de un "ritual de nuntă" (Marazov a, ) Se pare că și aici a fost înregistrată o "moarte dublă", în timpul unei nunți Pentru că statutul feminin și cel masculin mor în același timp, iar zeița se pregătește pentru căsătorie Se pare că în numărul eroul schemei devine un războinic masculin (kshatriya ), cu dreptul la căsătorie legală Pentru că, la vârsta de ani, își "omooară" soția pământească ("ursul"), îi scoate pielea (zalmos - și de aici - Zalmoxis) și sub ea se arată pe soția sa pământească "fecioara", care nu mai rezista ca o amazona Acesta nu mai este un tip de căsătorie Gandharva la care eroul avea probabil dreptul la nr și , dar este în mod clar o căsătorie legală Pe cererea nr , convențiile unui "război de nuntă" sunt bazate fără prea mult efort În multe culturi, inclusiv în cea bulgară, nunta și adesea căsătoria în sine sunt asemănătoare cu "războiul" sau "războiul" Nunta din Balcani, de exemplu, seamănă cu un război între clanuri, în care clanul mirelui "atacă" casa miresei pentru a o "fura" (în final, asta se întâmplă pentru o "răscumpărare") La nunta bulgară, mirele este numit "soldat", el conduce o "companie" Intrarea în curțile miresei seamănă cu un asediu și năvălirea unei cetăți Potrivit lui Iv Marazov, acest militantism nu poate fi explicat doar prin viața țăranului medieval, care este în același timp soldat, așa cum sugerează Iv Venedikov Dar corespunde perfect structurii ritualurilor de inițiere de tipul Amazonismului (Marazov , ) Pețitorul-erou rămâne "soldat" chiar și după căsătorie, iar fata-erou moare de îndată ce își găsește "prima dragoste" Potrivit lui Marazov, este posibil ca logica mito-rituală să derivă din simbolismul sexual al rănirii cu arme reci, răspândit în întreaga lume antică Medusa dă naștere lui Chrysaor și Pegasus în momentul în care Perseus îi taie capul și (Hes Theog ; Apollod ) Prin moartea ei, Medusa s-a realizat în funcția de soție-mamă În mod similar, în drum spre orașul unei "feițe", copilul-erou (un înlocuitor al mirelui) taie capetele zânelor oferindu-i o verighetă (Marazov , ) Mireasa ursului În textele hitite, eroul Gurparantsahu a devenit celebru pentru isprava sa de vânătoare - a ucis un urs în vizuină și, prin acest act, a câștigat privilegiul de a sta într-un loc ales la masa regală (lângă Iparku) Dar cel mai important lucru este că se numește viitorul său ginere (Marazov a, ) i e "din tribul satri" - aceasta arată că "zona demonilor" este o zonă în care au loc inițieri și inițieri de mase uriașe ale populației tracice (= zonă pan-tracică de pelerinaj local) i e nu s-a vorbit niciodată despre un "trib Satri" sau despre un "trib Besi", nici nu au existat pretenții teritoriale asupra acestor pământuri (în NV Rhodopes!), dar toate etnonimele care apar în zonă denotă caracteristici confesionale ale categoriilor separate de populație, întrucât se află într-o anumită etapă a iniţierii Iv stă în detaliu asupra identității mireasă-urs Marazov În ritualul de nuntă, mireasa este de obicei numită "ursuleț" deoarece intră în casa mirelui ca străin (care o "supune" și o "îmblânzește", adică o aduce cu forța în statutul de "matronă"; Marazov , ) În tradiția populară, ursul este o "fiară înverșunată" (adică poate ucide o persoană), dar ocupă o poziție intermediară între om și animal, deoarece poate merge drept, este domesticit și există chiar și urși vegetarieni (mănâncă miere, fructe de pădure etc ) Urșii codifică pentru mireasă; prin urmare, eroina tracică Polyphonta a fost transformată în urs, din cauza încălcării unui tabu sexual (Ant Lib ; Marazov , - ) Este interesant că într-o melodie a lui Kuker, interpretată luni în Siria (adică la "Anthesteria" din Strandzha), kuker-ul trebuie neapărat să facă "raport sexual" cu "bunica", lângă apă - "acolo jos, în puzzle" deoarece altfel exista riscul ca "bunica" să se transforme în urs (Rajchevski, Fall , ) Potrivit legendelor bulgarilor, românilor, sârbilor, muntenegrenilor și albanezilor, ursul provenea dintr-o fecioară În tradiția lor folclorică, motivul nunții dintre un bărbat și un urs este foarte des prezent (Popov , ) În folclorul rus, tinerii căsătoriți sunt adesea identificați cu "ursi" Acest lucru este valabil mai ales pentru mireasă, deoarece este "străină" familiei căreia îi aparține IV Georgieva găsește conotații de urs în așa-numitul "urs oro" - un obicei înainte de nuntă, în timpul căruia logodnica este adesea deghizată în urs și spune o poveste despre originea ursului de la fecioara care s-a transformat într-un animal, urmărit de burlaci sau turci (Marazov , ) Brauronia (Elaphebolia) Arctoi ("ursi") erau numele fecioarelor inițiate în cultul lui Artemis, înainte de căsătorie În ritualul de căsătorie arhaic, mireasa este adesea comparată, iar în mit identificată, cu ursul Ursul este un personaj ritual central în misterele Artemis Brauronia, al cărui caracter trac devine treptat clar Hesychius susține că este un animal și o preoteasă a lui Artemis, iar numele zeiței este legat de numele indo-european al ursului (Marazov a, ) Recent, opinia că vechile tradiţii pelasgice s-au păstrat în acest cult (Marazov , ) După D Popov ( ), Artemis Brauro este identic cu Bendida tracică (Fol V , , nota ) Pe "muntele ursului" de lângă Cyzicus, Marea Zeiță (Bendida?) era venerată ca un urs, iar preotesele, întrucât erau doice ale lui Zeus, erau și ele transformate în urși Importanța acestui animal în cicluri rituale atât de importante explică și numeroasele imagini ale unui urs pe care le găsim în arta Traciei antice (Marazov , ) Brauronias au fost sărbătorite pe Munichion, care, potrivit Intercalărilor Metonice, corespunde cu data de martie, adică ~ echinocţiul de primăvară Brauronias Interesantă este și legenda Strandzha despre șarpe și ciobanul Rusat Ea i-a apărut atât ca un urs cât și ca o fată Potrivit unei versiuni a mitului, după ce au fost despărțiți, șarpele nu s-a putut transforma din nou într-o femeie, ci a rătăcit ca un urs pe care l-a ucis ciobanul (SbSDS , ) Ursă pe cererea nr "dans" G Kraev, care se ocupă de aceste rituri în detaliu, ajunge la concluzia că ele sunt legate de un rit de tranziție, iar legătura ursului cu riturile de căsătorie este foarte veche, deoarece se regăsește chiar și în textele hitite (Marazov ) , ) Mitul fondator al Misterelor Brauroniene relatează că ursul sacru al lui Artemis a fost ucis De aceea, Apollo le-a ordonat personal atenienilor să sacrifice o fată "ursului Artemis" în fiecare an Odată, un tată în loc de fiica lui a sacrificat o capră îmbrăcată în hainele ei Artemis a poruncit de atunci ca toate fetele, înainte de nuntă, să meargă în jurul templului și în Brauron cu dansul ursului, îmbrăcate în haine de culoarea șofranului fetele săvârșeau goale zborul sacru (Marazov , ) În muniția de pământ tracică găsim căpetenii cu imagini ale capului ursului: au servit drept apotropaion (Marazov a, ) În literatura sovietică este susținută noțiunea că există o legătură între "sărbătoarea ursului" a lui Artemis și Komoeditsa slavă de est ( III) "Sărbătoarea ursului", pe vremuri, era și Maslenitsa (~ Strandzhanski erau cunoscute și sub denumirea de Munichias, deoarece erau festivalul principal din sanctuarul Artemis de pe dealul Munichion - exact acolo unde se afla sanctuarul Bendida, cu un nimfeu, alături Potrivit lui V Fall, ritul Arcteia (al brauronienilor), din sanctuarul lui Artemis Brauron din Atena, "se dovedește a fi o sărbătoare dionisiacă celebrată la fiecare ani" (Fall V , - ) Aceste Brauronias pentaeterice, conform lui Aristofan (Reich ), au fost sărbătorite cu o procesiune specială Ele sunt remarcate și de Aristotel (Kahil , ) O altă sărbătoare importantă a lui Artemis este așa-numita Elaphebolia (= "uciderea lui Eleusis"), în luna cu același nume Elaphebolion (~ II - III) Din păcate, data exactă a sărbătorii este necunoscută (b m - probabil este aproape de echinocțiul de primăvară?) Cerbul este sacrificiul voluntar și înseamnă "mesagerul lui Zalmoxis" Uciderea lui Eleusis simbolizează "lotul" al zeiței asupra "celui mai demn" Potrivit lui Kahil, la acest festival a fost sacrificat un urs, nu o căprioară, sau poate că inițial a fost un urs și apoi o cerbă (Kahil , ) În schema de la Letnitsa, în diferiți ani calendaristici, victima echinocțiului de primăvară poate fi un urs (în nr ), o căprioară (în nr ) și un căprior (în nr ) Evident, tipul de victimă depinde de momentul ciclului de rotație Cerna și ursul sunt "faze" ale inițierii fetei, în timp ce câinele și elanul nobil (capriorul) - ale băiatului Căprița care se sacrifică este strâns legată de "jurământul de fidelitate al căsătoriei" (vezi comentariile la # ) Agamemnon, care a ucis (la Aulis, Beotia) căprioară lui Artemis, a fost silit de un oracol să o aducă pe Ifigenia din Micene, sub pretextul că o va căsători cu Ahile Dar, de fapt, este atrasă în propriul sacrificiu În ultimul moment, Artemis i s-a făcut milă și a pus în secret o căprioară în locul ei, iar conform altor versiuni - un urs (sau junincă) În aceste mituri, sacrificiul fecioarei este o alternativă la căsătorie (Marazov , ) Metamorfoza pisică-urs este probabil și caracteristică schemei de la Letnitsa Un alt "urs" din anturajul lui Artemis (thyasso) este Callisto Ea a cedat avansurilor lui Zeus (sau Apollo) și, prin urmare, a fost transformată într-un urs (Marazov , ) În același cerc mito-ritual: fiica lui Teraine de către Ares se numește Polyphonta Era devotată lui Artemis și arăta dispreț față de Afrodita, motiv pentru care aceasta din urmă i-a insuflat pasiunea pentru un urs (din care i-a născut pe gemenii Agrios și Oreos) Și în acest caz, ursul este o imagine travestită (= metamorfozată) a unui zeu Ursul Dezbracat Fetele - "ursele" din Brauronia aleargă goale sub mantiile lor de șofran Înainte de sacrificiu, Ifigenia și-a scos haina de șofran (crokota) și a rămas goală În Lysistrata (V ) a lui Aristofan, o tânără ateniancă spune următoarele: "imi-am scos (dezacându-mi) haina de șofran, am fost urs brauronienilor" (Kahil , ) Evident, mantia de șofran este identică cu "pielea de urs" În sărbătorile urșilor, jupuirea rituală a animalului ucis seamănă cu o îndepărtare conștientă a unei haine (Marazov , ) Prin urmare, ursul din numărul este o fată cu piele de urs care este ucisă pentru a se naște în noul ei statut de soție a eroului războinic Acest urs va da naștere unor noi eroi culturali (Ervn etnonimul Arcadiei Arkas) (Marazov a, ) Ziua Bucătarului) Rămășițele unui "urs" în timpul sărbătorilor din această perioadă a anului (înainte și în preajma echinocțiului de primăvară) au fost înregistrate în Cehia, Slovacia, Macedonia, printre germani etc În Lemnianki al lui Aristofan (fr ) ritualul Brauronia este o inițiere premaritală în cultul lui Artemis din München (IITT, I, ) Vă reamintesc că numele Munichion înseamnă "apărând doar noaptea", adică se referă la o lună plină - când strălucește cu putere maximă pe tot parcursul nopții Aceeași Artemis (Elaphebolia) mai este numită și Tavropola - "ucigașul taurului", care mărturisește încă o dată că cerbul și taurul sunt interschimbabile Tocmai la echinocțiul de primăvară au fost semnalate diverse "taurobolie" ("uciderea taurilor") Cererea nr Aplicația nr arată un călăreț cu barbă, galopând spre stânga (în direcția de mișcare din diagramă), pregătindu-se să-și arunce sulița, a cărei lamă este clar vizibilă în afara cadrului imaginii Călărețul este îmbrăcat în polei solzoase și pantaloni, probabil cu o atela de luptă pe brațul stâng În spatele lui, similar cu aplicația nr , este plasată o "emblemă" - o protomă a unui cal cu căpăstru, dar de data aceasta întors la stânga (în direcția de mișcare în schemă) Pe această aplicație nu sunt marcate ovule, de exemplu datarea coincide cu cea a nr = echinocţiul de primăvară în al -lea an de viaţă al eroului Aici este locul în care să ne amintim că calul și eroul sunt născuți în același timp (în # ) și, prin urmare, calul are și ani După cum am menționat mai sus, vârful de lance părăsește conturul imaginii Acesta este un semn al "ultimei utilizări" a "suliței stângi" în schemă, care în cele din urmă zboară (într-o direcție necunoscută) Aceasta este o copie spre deosebire de ultima copie "dreaptă" a cererii nr (vezi schema generală) Din nou (în nr ) "săgeata zeului" străpunge, de data aceasta cadrul drept al imaginii, și este îndreptată direct spre "vârful săgeții" aplicației nr Aici lamele "aproape se ating" și panta sulițelor este una și aceeași - aceasta este perechea de sulițe cu cea mai mare înălțime din schemă (ceea ce înseamnă probabil - contracararea "cel mai mare și mai puternic adversar") Dar nu numai lamele proeminente și panta sulițelor sunt similare între aplicațiile nr și nr Palmele mâinilor care țin sulițele sunt nefiresc de mari în ambele cazuri Pe nr palma are degetele ondulate și se arată clar că strânge (adică "ține") sulița Pe nr , mâna este arătată într-un "gest de puritate" (cu degetele întinse și degetul mare perpendicular pe ele), cu palma îndreptată spre privitor și aici, dar plasată nefiresc în fața mânerului suliței În practică, această suliță acoperită cu mâinile nu este ținută de ea pentru că cade în spatele ei Perechea comentată de călăreți adversari (la nr și ) semnifică al treilea nivel de inițiere, care marchează atingerea finală a rangului preotesc După cum s-a menționat mai sus, capul calului de la "emblemă" este întors de această dată spre stânga, în direcția de mișcare în schemă și în direcția "capetelor masculine căzute" (de la nr și ) Este de remarcat faptul că vârful capului calului și întreaga "coamă" aderă strâns de marginea înconjurătoare a aplicației, ceea ce, în limbajul simbolic al îngrășământului, înseamnă probabil "contact strâns cu htonicul" Pe de altă parte, protomul calului din nr este înconjurat aproximativ de ovule, adică este "izolat de htonic" Același lucru se înregistrează cu "capete de bărbați căzuți" Primul dintre ele (în nr ) nu face contact, iar al doilea este strâns lipit de periferia aplicației (nr ) Această regularitate are, evident, un sens care trebuie dezvăluit Aceeași atela se vede și așezată (din nou) pe brațul stâng al călărețului aplicației nr Asta înseamnă același personaj, în același timp când a împlinit ani Pentru că aplicația nr nu are ovule și acceptă "datarea" nr "Contactul strâns cu htonicul", de pe protomul calului nr , este probabil un semn al unui sacrificiu de cal (Ind Ashwamedha) Acest sacrificiu are loc, se pare, la sfârșitul celui de-al -lea an de viață al eroului, cu prima zi de primăvară și prima zi a anului nou trac De fapt, Ashvamedha a fost practicat de către arienii vedici tocmai în timpul echinocțiului de primăvară (Kuzmina , - ) Protomul notează o jertfă de cal la începutul celui de-al treilea nivel de inițieri - în preoție Este important de menționat că la echinocțiul de primăvară, ani mai târziu, la sfârșitul celui de-al -lea an, se speră sacrificiul uman al lui Zalmoxis (Ind Purushamedha ) Ajungem astfel la neambiguitatea de mult stabilită, de data aceasta și ca datare în an, a ritualurilor Ashwamedha și Purushamedha Ajuns la majorat, eroul din numărul a început, ca bărbat-războinic, să învețe cunoștințele celui de-al treilea nivel de inițiere - "preotul" Aplicația nr este fără ovule, ceea ce poate însemna că eroul intră în contact cu "eternitatea" - în ea faptul că timpul nu contează Totuși, calul său, la aceeași vârstă (de la ani), încetează să mai fie războinic, conform legilor biologice ale acestei specii, pentru că este deja prea bătrân Probabil că înțelegerea epuizării forțelor vitale ale calului stă la baza acestui sacrificiu de cal "regenerabil" - la sfârșitul anului al XIX-lea Calul protometas Protometas de cal ("embleme") din Letnitsa au fost interpretate de I Marazov ca "un element iconografic neobișnuit de tribut oferit zeului războiului" Această idee a fost adoptată de Iv Venedikov, iar mai târziu și de R Pitioni, potrivit căruia capul este "o donație de la un donator către o divinitate" (Marazov , ) Geții au sacrificat un cal în fața liniilor lor de luptă înainte de lupta cu Marcus Licinius Crassus Presupun că un al treilea nivel de inițiere este legat și de isprăvile militare, adică cu participarea eroului la acțiuni militare reale Dar de data aceasta ocupându-se mai sus în ierarhia militară Sacrificiul cailor din Avesta este cel mai important, cel mai înalt, care se face în cinstea zeului soarelui (Kuzmina , ) Calul era un animal de sacrificiu pentru straturile sociale pur ritual, iar omul numai pentru conducător (Fall , ) În Ashwamedha, capul calului a fost separat special de corp pentru a furniza regelui energie spirituală Ashvamedha este interpretat ca "moartea regelui" și renașterea lui, într-un nou În India, victimele Purushamedha erau alese numai din castele brahmane sau Kshatriya (Marazov , ) În India, ritualul Ashwamedha ("sacrificiul cailor") este legat de Purushamedha ("sacrificiul uman") Aproape toți cercetătorii împărtășesc opinia că "în multe caracteristici, ritualul Purushamedha dublează ritualul sacrificiului calului" În literatura sacra indiană, există rapoarte că cele două sacrificii au fost practicate în paralel (Marazov , ) Potrivit unor versiuni ale mitului, Prajapati - "lumea omului" indiană - s-a sacrificat, luând anterior forma unui cal (Marazov , ) Este posibil ca calul să "aripi" calul eroului, transformându-l într-un "zburător" (acesta este cu siguranță calul din viața de apoi - comparați imaginile din tapiserii, precum și calul Pegas din Bellerophon, din ulciorul nr din comoara Rogozen etc ) La al treilea nivel de inițiere, eroul contactează dincolo (cerul) și are nevoie de un astfel de "cal înaripat" Annius Florus (sec I-II d Hr ), livrat cu ocazia campaniei lui Marcus Licinius Crassus din - î Hr împotriva tracilor următoarele: "Este groaznic să spunem cât de feroce și cruzi au fost Mizi, cât de barbari au fost chiar printre barbarii înșiși Unul dintre căpeteniile lor, după ce a stabilit tăcerea, a adresat aceste cuvinte grupului roman: "Cine ești?" I s-a răspuns: "Romani, stăpâni ai lumii" Și a spus: "Așa va fi dacă ne vei bate" Marcus Crassus a luat aceste cuvinte ca pe un prevestitor fericit Imediat, Mizis au sacrificat un cal în fața liniei de luptă și s-au oferit să sacrifice și să guste măruntaiele șefilor uciși Flor descrie o practică ritualică obișnuită specifică triburilor tracilor din nord ritualul cere ajutor un zeu al războiului, câștigat de partea tracilor prin sacrificiul unui cal Înainte de ultima bătălie decisivă ( î Hr ), Spartacus și-a pregătit întreaga armată în ordine de luptă și și-a măcelărit calul în fața acesteia (Popov , ) calitate Rituri similare practicate la încoronări sunt cunoscute printre alte popoare (Kuzmina , - ) Printre hetiți, capul calului sacrificat pe mormântul regelui urma să fie îngropat în cenușa trupului său În multe legende, calul decide foarte mult, adică determină noul rege (Marazov , ) Într-un număr de reliefuri de pietre funerare cu o sărbătoare funerară, un cap de cal apare ca o imagine separată Potrivit lui O Frydenberg, este un simbol al învierii (Marazov , ) Pe lângă contextele funerare, capete de cai sunt documentate și în contexte misterioase, ceea ce este semnificativ deoarece schema noastră este cea a Misterelor Orfice Tracice Pe terasa de la intrarea in muzeul din Eleusis este amplasata o protoma de cal, care pare sa "iesa" din pamant, din o friză rotundă corintică cu frunze de acant (vezi arr aici stânga) Alături de el (din dreapta observatorului) sunt cei doi pași ai unuia dintre frați - Dioscuri, care atingea coama calului cu mâna dreaptă Un analog intact al acestui groune statuar, datat în secolul al II-lea d Hr , a fost găsit în Cirene (Picard , - ) La ea a participat Castor, în calitate de observator al curselor de cai, înfățișat aici ca un geniu al primăverii, întruchipând imaginea unui "Alexandru cel Mare" În Cyrene, protomul calului se află sub brațul stâng al eroului, adică este orientat spre dreapta pentru un observator frontal (cel din Eleusis prezentat în fotografie este orientat spre stânga) Prin urmare, pur formal, protomul din nr din Letnitsa poate fi echivalat cu muritorul Castor, iar cel din nr cu nemuritor Pollux La Roma, pe Monte Cavallo, a fost descoperită o trupă statuară în care cei doi frați gemeni sunt reprezentați la un loc, simetric, cu o mână pe coama cailor (Picard , ) Calul și echinocțiul de primăvară? Numele roman pentru cal - equus provine de la verbul pentru "păstrarea echilibrului", care este principala trăsătură distinctivă a călăriei În codul astronomic, acest "echilibru" înseamnă "egalizarea" nopții cu ziua, la momentul echinocțiului De aceea, festivalul "calului" Equiria (în cinstea lui Marte) a fost sărbătorit la Roma pe martie - cu puțin timp înainte de echinocțiul de primăvară Cererea nr Aplicația nr înfățișează un călăreț cu barbă galopând spre dreapta (împotriva mișcării din schemă), care este redat ca și cum ar "ține" o suliță, a cărei lamă se extinde înainte, în afara cadrului aplicației Palma stângă a eroului din nr este redată mai mare decât de obicei (asemănătoare cu mâna dreaptă a nr , discutată), în așa fel încât practic să nu "țină" sulița, ci să o acopere cu caracteristica (pentru întreaga schemă) "marca de puritate" Aici este posibil (deși este puțin probabil!) și "eroare a meșterului", deoarece se vede clar cum degetele sunt ondulate ca într-o palmă dreaptă, dar palma este stângă Aceste degete sunt curbate nefiresc în sus și spre dreapta, parcă "înfășurau" mânerul suliței Cu un "gest de puritate" asemănător (dar fără degete îndoite) "zeița bătrână" de la nr pare să "țină" amfora și ramura, fără, totuși, ca torevtul să fi elaborat această "strângere" (" deţinerea") a obiectelor Evident "manevrarea" este doar insinuată, accentul principal fiind pus pe gest, care are un sens religios deosebit Apropo, la următoarea aplicație (nr ), care este cea finală pentru călăreții care se deplasează spre stânga (în sensul de rotație în schemă), un gest similar, dar de data aceasta cu mâna dreaptă "ține " (susține de jos) o fiolă de aur În spatele călărețului, deasupra crupei calului, este înfățișată profil "katurna" în stânga (în sensul de mișcare din diagramă!), un cap masculin În coafură se disting clar bucle ("bucle"), dar, așa cum am spus mai sus, ele înseamnă atât jurămintele eroului (= de ori a donat părul răsucit pe o creangă?), cât și cadourile (tot la număr, menţionate în -mai sus) Aceasta este a doua "moarte rituală" a eroului, care corespunde celui de-al treilea nivel de inițiere - în preoție Conform sistemului elen de inițieri a cererii nr , eroul iese în sfârșit din epoca sa efebiană Pentru că efebii din Atena au până la de ani (Koychev b, ) Se știe că la vârsta de - de ani spartanul Irene (efeb-tinerețe) devine sphyreus, adică un jucător de minge (Paus III, , ; Nacke , ; cf corpul sferic al omului printre pitagoreici, care simbolizează "perfecțiunea" ) După cum sa menționat mai sus, această lamă este îndreptată direct opus celei analoge care se extinde în afara cadrului aplicației # Apuleius atestă un astfel de gest ritual Preoții lui Isis au condus procesiunea cu palma stângă întinsă și deschisă (Appul Met ) Figurile în picioare pe ritonul de la Poroina (România) prezintă exact același gest cu mâna stângă (Boshnakova b, ) Potrivit lui Al Fol "capul tăiat" din spatele călărețului din Nr este "fața zeului solar suprem Ideea că această parte a corpului zeului este identică cu Soarele a fost reflectată în miturile grecești raționalizate despre tăierea lui Orfeu și proprietățile miraculoase ale capului său" (Fall , , op ) În "Viața lui Pitagora" Iamblichus ne informează că: "Pitagora a trăit de ani în templele egiptene, unde a studiat astronomia, geometria și a luat parte la ceremoniile sacre" (Van-der-Waerden , ) Această ședere este aparent legată de un ciclu de pregătire religioasă de de ani (cf perioada de de ani pentru pregătirea altor uide la celți) Pe aplicația nr se pun de ovule ( în dreapta, + + în jos, în stânga, + în sus și în dreapta, deasupra vârfului de lance) "Pachetul" lunar actual este de <G = f - de zile, ceea ce ne aduce la "data limită" XII, care, fără îndoială, ar trebui să fie identificat fără ambiguitate cu solstițiul de iarnă Singura numărătoare în aplicația # : Număr de luni Număr de zile Termen limită cMerk cVenus cMars Alte CICLURI Localizarea setului ( + ) ianuarie (Lenaeus) , , (Zornitsa?) , Între vârful de lance, care iese în afara contururilor aplicației, și colțul din dreapta jos ( + ) iunie (?) , , (Vecernia) , Sub trupul calului ( + ) , , (Cina) , ( + + ) iunie (solstițiul de vară) , , (Zara) , Între picioarele din spate ale calului și coroana capului pisicii Există o tranziție lină în colțul din dreapta jos al aplicației! ( + ) iulie , , (Zornitsa) , ( + ) octombrie (Dimitrovden) , d , (invizibil) , Între marginea superioară (mânerul) suliței și colțul din dreapta sus ( + ) decembrie , , (Cina) , Alt an - de zile Este bine cunoscut faptul că la solstițiul de iarnă Soarele atinge minimul de strălucire și înălțime deasupra orizontului Încă din preistorie "profundă", acest moment a fost apreciat drept o "amenințare de moarte pentru Soare", care altfel nu moare niciodată Din "bătrân (și bărbos)" devine un prunc (neexperimentat) ("tânăr zeu") "Capul care căde" din nr semnifică sacrificiul de sine simbolic al eroului, care aparent este identificat cu Soarele (sau cel puțin este "fiul") Jertfa de sine este simbolică, indicată și de "capul căzut" din cererea nr În ambele cazuri (nr și ) datarea este în partea de iarnă a anului, o "perioadă impură" când sugarul Soarele este încă foarte slab, amenințat de forțele haosului și are nevoie de sprijin A Boshnakova interpretează corect "capetele căzute" ca desemnări ale "primei și celei de-a doua inițieri în misterele Marelui Dumnezeu, adică Osiris menționat de Apuleius (Boshnakova b, ) r Chiar și astăzi, multe jocuri kuker, cu monștri înfricoșători - himere, sunt jucate în principal în două locuri în timpul iernii astronomice Primul este imediat după solstițiul de iarnă (în "zilele murdare" - de la Crăciun până în ziua Iordaniei), iar al doilea este în ziua de luni siriană (la începutul posturilor de Paște) - spre sfârșitul iernii (~ Carnavalul Europei de Vest ~ Maslenița slavă orientală) Se pare că în complexul de sărbători de Crăciun din Bulgaria s-au păstrat o serie de elemente tracice Printre ele, poate, ar trebui plasată "surva", termen care se traduce cel mai bine prin "haurvatat" zoroastrian - "un principiu de completitudine care garantează sănătatea fizică și spirituală a omului, opus durerii, morții și bătrâneții" Ce dorință mai bună decât "plinătatea sănătății fizice și spirituale", la sfârșitul anului, poate spera o persoană? Cererea nr Aplicația nr înfățișează un călăreț cu barbă mergând calm spre stânga (în sensul de mișcare din diagramă) Cu mâna stângă, sub talie, ține frâiele calului, iar cu dreapta (mai degrabă) "susține" o fiolă de aur în fața capului Această mână (dreapta) este întinsă, în deja familiarul "gest de puritate corporală și spirituală", dar vârfurile degetelor sunt ușor curbate (în sus și în afară), dând impresia că "țin" fiola Această "ținere" este complet nerealistă, deoarece reprezintă contracția mâinii stângi, și nu dasna, așa cum este descrisă Același fenomen a fost deja discutat, dar cu semnul opus (contracție ca în mâna dreaptă, indicată în stânga), la cererea nr Evident, repetarea acestei "greșeli" nu poate fi considerată o coincidență, dar probabil reprezintă un gest specific Din păcate, în această etapă, nu găsesc o explicație Pe jumătatea vizibilă frontală a fiolei sunt enumerate șanțuri, ceea ce înseamnă că numărul total este exact Șaisprezece ani tropicali este o perioadă calendaristică (lunar-solară) numită de elenii Eckeeterides, alcătuită din două octaeteride (două cicluri) de ani) Nu este deloc o coincidență faptul că datele care separă (în schemă) "nașterea Eroului și a Calului" în aplicația nr de ritul din nr sunt exact Remarc acest fapt pentru că este foarte probabil că în cercetările viitoare că numărul de şanţuri de pe fiolele tracice este legat de vârsta şi gradul de În greacă '/gshgrp'bs /scisrios înseamnă "iarnă", adică Himerele grecești sunt creaturile reci ale vieții de apoi și ale iernii În mitologia iraniană (în "Avesta") aceasta este una dintre zeitățile Amesha Speita - un spirit care întruchipează sănătatea trupească Este considerat patronul apei Este menționat împreună cu Amertat ("nemurirea"; MF , ) Pentru prima și ultima dată în schemă, un călăreț care se deplasează spre stânga (în sensul de rotație) nu galopează (ca toți ceilalți - la nr , , și ), ci se mișcă solemn , mers lent Această mișcare lentă marchează sfârșitul drumului inițierilor și probabil înseamnă "apoteoză" consacrarea lui geronte, conto le-au folosit Numărul mare de fiole cu și caneluri (cele cu și sunt mai puțin frecvente) este izbitor În spatele călărețului, sus, sus, ca "emblemă", este plasată o imagine a unui câine , cu un "ochi triplu, în flăcări (= steaua Sirius) uriaș, mărit și un "lunar" ondulat, care se întoarce la stânga spirală, coadă Fără îndoială, coada codifică un semn de supunere completă și neîndoielnică Aparent, aici eroului care a atins cel mai înalt statut militar (în nr ) i se dă oficial titlul de "preot" Cupa-fiolă pe care o deține este un semn al acestui statut nou dobândit "Emblema" - "un câine cu coada încrețită" înseamnă, după părerea mea, smerenia eroului, care deja a renunțat la varna militară pentru a fi acceptat ca preot și rege Linia superioară a conturului aplicației ("cerul") este lipsită de ovule, ceea ce înseamnă că întreaga acțiune are loc "sub cerul liber" Acest lucru coincide în mod izbitor cu caracterul riturilor (în întregime sub cerul liber) din timpul Anthesteriei (de la această sărbătoare datează și cererea nr ) La cererea nr se numără de ovule ( + + sunt din dreapta, + din jos și + din stânga) "Pachetul" lunar actual este С = - de zile, ceea ce ne duce la data "limită" II Această aplicație se încadrează temporal în Anthesteria ateniană (pe - Anthesterion ~ - II) Totodată, la Rupska Strandzha, în Siria luni , kukerul alb "a murit" și apoi "a înviat" și "s-a căsătorit cu bunica" - o profanare târzie a hierogamiei sacre, care a avut loc exact în această sărbătoare Cupa este asociată cu funcțiile preoțești ale regelui Ea este mijlocul prin care el comunică cu zeii (Marazov , ) Din cele mai vechi timpuri, cupa a fost identificată cu sânul feminin Prima patera a fost modelată după pieptul Elenei Se pare că maestrul trac de rhyton din Poroina (România) a avut în vedere tocmai această identitate când a înfățișat-o pe zeiță ținând fiola la piept (Marazov , ) Potrivit lui A Boshnakova, în spatele călărețului este înfățișată o lupoaică - una dintre încarnările Marii Zeițe Mamă Potrivit ei, pe toate aplicațiile cu imagini de animale, torevtul distingea indivizii masculului de femeile, iar în cazul masculului indica clar un falus (Boshnakova c, , nota ) Totuși, această logică nu este sigură pentru că, în primul rând, societățile tinerilor războinici sunt "fără sex", iar în al doilea rând, pentru că nu doar prădătorii masculi, ci și femeile din specia câine/lup sunt "războinici" Desigur, este posibil ca în unele imagini să fie reprezentat un câine/lup (de exemplu aici - în # ; mai ales dacă avem în vedere că Sirius în Egipt este "steaua lui Isis"), dar aproape toate imaginile de câini, pentru că sunt fără falus, sunt "feminine" Câinele din această schemă este în primul rând un clasificator al "războiului" și semnifică grade ale "carierei sale militare" Într-o invocație ermetică apoloniană (= PGM I, ) se menționează că "arsul este ochiul lupului" (Fall , ) Pe la II, în antichitate, "Steaua Câinelui" (Sirius) era vizibilă pe tot parcursul nopții, iar la miezul nopții era sus în sud în Meridian Aparent, "fluierul de câine" de luni din Siria este legat de "apogeul" prezenței "stelei de câine" pe cerul nopții Pentru relația dintre Sirius și Lună, cf de mai jos Apollo din Lycaea (în Delphi, Delos, Argos, Sikion, Atena etc ) este "păzit de lupi", sau "un lup este protectorul templului său" (Rusiaeva , ) În Rigveda, ceașca prețioasă conține un simbolism cosmogonic profund: termenul "Dhishana" înseamnă atât o ceașcă de cult pentru o băutură amețitoare, cât și zeița fertilității, cea care dăruiește bunuri Ea este "puterea hranei materne și personificarea inspirației poetice" Dhishana este imaginea abstractă a universului, care în ideile vechilor indieni consta din două cupe: una - un simbol al pământului (și al zeiței însăși), iar cealaltă - al cerului (al zeului Indra) (Zaporojcenko, Cheremisin , ) Coincidența lunii Siriei (data mobilă!) cu Antesterii (tot o dată mobilă, "lunară") a fost analizată metodic într-unul dintre articolele mele din colecția în cinstea lui M Chichikova (Dermendzhiev , - ) Personajul principal al lui Kukerovden din Strandzha este un tânăr necăsătorit (care, potrivit lui Marazov, ocupă poziția de inițiat) Festivalul Kuker are loc într-un moment care corespunde cu timpul unui festival antic dedicat războinicului masculin în funcția sa de Ares-Hermes (Marazov , ) Singura numărătoare în aplicația # : Număr de luni Număr de zile Termen limită cM cv cMars Alte CICLURI Localizarea setului ( + ) martie (Echinocțiul de primăvară) , , (Vecernia) , < - zile Din colțul din dreapta sus până la coada încolăcită a câinelui ( + ) august (Panatinei) , + d (răsărit exact Zornitsa) , De la coada în spirală a câinelui până la coada calului ( + ) octombrie (Demeter?) , , (Zara) - d De la coada calului până la colțul din dreapta jos ( + ) martie (?) , , (Zornitsa) , < - zile De la colțul din dreapta jos până la picioarele posterioare ale calului ( + ) septembrie (Misterele eleusine?) , , (Vecernia) , Sub corpul calului (între picioarele din față și din spate) ( + ) noiembrie (Zeus Georgos) , , (Vecernia) , cJup-r - zile De la picioarele din față până la capul calului ( + ) februarie (Anthesteria) , - d ( ) , < - zile De la capul calului la fiolă A zecea stepă în orfism, A zecea stepă a doctrinei orfice se presupune a fi codificată (în obiectele artei tracice și scitice) ca dăruire de însemne regale (phiale, corn, coroană etc ) de către Marea Zeiță Mamă unui erou, uneori reprezentat exact ca la ap nr , ca un rege-călăreț în mers lent și solemn călare La aceasta ar trebui adăugate cele cariatide din mormântul Preotului și cele semicoloane din camera cu cupolă a mormântului de sub movila Chetinova (Fol V a, ) Învestitura regelui, în stepa a X-a, este o unire-căsătorie cu zeița, care de cele mai multe ori îi dă, în ceașcă, "umiditatea dătătoare de viață" Sorbirea din ea urmărește să "infuzeze" umiditatea vitală în societate (Marazov , ) La de ani (în Nr ), eroul primește fiola și devine "dormitor" în societatea închisă, regală, orfică, militară Probabil că abia după acest act a fost inițiat în cele mai lăuntrice secrete ale doctrinei, ajungând la "plinătatea în cunoașterea vieții și a vieții de apoi", simbolizată probabil de cei doi "ursi dansatori" la nr Între nr și nr eroul există ca "zeu viu" Acesta este statutul pe care îl primește regele orfic, la gradul , potrivit lui Al Fol (Marazov , ) Ideea unui "zeu viu" era cunoscută și de perși În rolul lor de "zei vii", conducătorii ahemenizi purtau robe și diademe împânzite cu stele (Marazov , ) Numărul în pitagorism este un simbol al armoniei lumii cerești ( = + + + ; Kereni , - ) Apropo de "armonie cerească", vă voi aminti că imaginea aplicației nr este plasată "sub cerul liber" Traducerea iraniană a acestei scene ar putea fi: "dobândirea khvarnei" În scena "pomul vieții" din Gundesrup, este războinicul # care este scufundat de Zeiță, în ceaunul renașterii (inițiere), după ce a fost sfâșiat de câine și se pare că merge "în rai", în registrul superior , dar deja ca "călăreț" Strămoșul Antesteriilor? Cultul lui Dionysos în demul Aticii a apărut, conform unei legende, după ce Pegas (calul înaripat, cunoscut și în mitologia tracică) a adus în templu o statuie a zeului Eleuthereus ("Eliberatorul", un epitet al lui Dionysos) din Limne După această apariție miraculoasă, Apollo a ordonat atenienilor să-l sărbătorească pe noul zeu Potrivit DAGR-Dionysos, acest act a precedat organizarea festivalului Antesterii Epitetul lui Bacchus - "Eleuthereus" este izbitor Este evidentă legătura acestui zeu - "eliberator" cu eroul schemei noastre, care exact la sărbătoarea sa (Anthesteria), la nr , încheie ciclurile de sacrificiu de sine și inițiere în gradele militare Aici el este eliberat de toată tensiunea încercărilor valorice Marea întrebare aici este: de ce este eroul din # "eliberat"? În primul rând, mi se pare că este eliberat de "carnal"! Așadar, la prima sa apariție, după nr , în nr , el "levitează" ("atârnă în aer"), alături de daena (adică se arată clar că este "incorporel") Mi se pare că această "libertate" este legată de "sufletele morților", deoarece acestea sunt activate maxim în ajunul primăverii, tocmai în timpul Antesteriei Kukerii urmăresc de fapt iarna himerică, transfigurată mai ales ca "bătrâni", adică ca spirite ale strămoșilor morți Antesterii din Atena Anthesteriile au fost sărbătorite în mod organizat în Atena de la sfârșitul secolului al VI-lea - începutul secolului al V-lea î Hr Pitoigia (PiѲoіuia) Prima zi a Anthesterionului ( Anthesterion) se numește pitoigia - "deschiderea butoaielor de vin nou" Inițial, a fost în primul rând o sărbătoare de familie, sărbătorită pe câmp - la plantațiile de vii Aici ar trebui să subliniez că, conform intercalărilor callipiene, data statistică medie pentru Anthesteria este între și ianuarie ~ Triphonovden ( februarie) Această coincidență este emblematică, deoarece arată că complexul de ritualuri păstrat până în zilele noastre (al anticei Anthesteria) este distribuit în două date apropiate, în două "complexe" adiacente, unul pe Triphonovden, ceea ce corespunde unei stabilizări (în solar calendar) conform intercalărilor Callipov , iar celălalt - în Siria luni - conform lui Metonov (vezi tabelul de la sfârșit) Această dualitate a rămășițelor este percepută și în unele caracteristici esențiale ale acestor două sărbători și în unele credințe În zona Pirin, se credea că "cei născuți pe Trifun vor suferi mult" (Drazeva , ) Iar cei născuți în Sâmbăta Albă (când cade pe Sirnitsa) puteau vedea spiriduși și samodivi (Vaseva , ) "Tryphontsi" din Bulgaria de Vest ( , și II) sunt "sărbătorile lupilor", la fel cum ziua de luni siriană este numită "lunea câinelui" și "câinii atârnă" de ea (Arnaudov , ) În calendarul popular tradițional, o rămășiță a inițierilor de primăvară ale tinerilor sunt riturile săvârșite în preajma iernii Simeonovden - Trifun Zarezan și cele ale primei luni noi de primăvară, între Sirii zagovezni și Todorovden (Vaseva , ) La grecii din Tracia de Est, kukerii sunt numiți ka/ "/groі - "kalugers, călugări", nume derivat din kt/ / bs și usras adică "ferici la bătrânețe" Acest nume este unic "bătrânilor" noștri - oameni deghizat cu barbă, glugă, cocoașă și toiag Grecii din Macedonia și chiar în Grecia îi numesc pe acești oameni babugeri, care după toate probabilitățile este înrudit cu baba greco-turcă - " bunic, moș, călugăr" De la greci, bulgarii au împrumutat același termen (babuger) Apropo, la Silistrensko aceste imagini se numesc unkeshin, de la românul unchias - "bunicul" (Arnaudov , ) Toate aceste nume înseamnă măști = "suflete ale morților", pentru că se luptă de partea celor vii, forțele haosului, frigului și întunericului Probabil tocmai la data Anthesteria, Mythos și Crateia (din Urciorul Borovian și fragmentul de la Teba), legat de cultul kabiric din Samotracia, ies dincolo și pun piciorul pe pământ, "sub Soare", însoțiți de Eriniele (zeițele dreptății și răzbunării) care le păzesc Apariția , în lumină, a lui Mythos și Crateia, este speranța supremă, magică a orfismului Este rezultatul unei hierogamii "subterane" de succes (reprezentată în registrul inferior al ulciorului Borovian) "Regele vițelor de vie" (~ arhon-basileus al Anthesterilor), care este ales pe Tryphonovden ( II = sărbătoarea breslei viticultorilor), a fost ales odată o dată la trei ani Aici ne confruntăm din nou cu apariția "trieteridelor dionisiace", printre rămășițele unui anumit context ritual dionisiac Anthesteria a durat exact trei zile, același număr de zile ca "Tryphonians" (Popov ) În biserica Perushtitsa, Plovdiv, St Trifon este înfățișat cu o coasă în mâna dreaptă Este evident că sub această figură se află vechiul Kronos-Saturn (adică Zalmoxis), care este înfățișat cu o coasă sau o seceră în mână "Regele viilor" nu trebuie să fie doar o persoană mai bogată, ci trebuie să fie și "domnitorul" Adică, dacă anterior a fost rege, "trifunarea" lui ar fi trebuit asociată cu o mare fertilitate Aceasta este o aluzie directivă și o referire la natura regelui în doctrina tracică, unde el (singur!) "are grijă" de fertilitate pentru că știe exact cum să comunice cu zeii Un alt motiv trac este udarea și dușul permanent al "regelui viței de vie" cu vin Până la urmă, el este obligat să se îmbată în primul rând, la fel ca și Cotys I, care, în rolul său de gazdă care distribuie vin și mâncare, se îmbată în primul rând și stropește pe păr ultimele picături de vin din cupă Sape (Șoim) În a doua, cea mai importantă zi a Anthesteria, numită sape (de la hus - numele unui vas cu o capacitate de litri), soția arhontei Basileus, în numele orașului, a sacrificat lui Dionysos După aceea, între ea și zeitatea a avut loc o căsătorie (hierogamie), reprezentată ca un taur , dar nu se știe nimic despre acest ritual (Arnaudov , ) Sărbătoarea Sapelor a fost cea mai importantă zi a Anthesterilor, în așa măsură încât toată sărbătoarea este numită uneori cu acest nume O legendă despre Panodemus a fost spusă despre sărbătoarea din acea zi Regele Demofon, dorind să ofere ospitalitate parricidului Oreste, fără ca acesta să participe la ceremoniile sacre, înainte de judecata Areopagului, a instituit cu această ocazie următoarea sărbătoare A închis toate templele și a ordonat să se pună înainte fiecăreia câte un ulcior (oala) (de lut) pentru vin (hoa), oferind celui care a băut primul vin o răsplată - un dulce Acesta este așa-numitul "banchet public (komos) Sape", care a fost organizat în aer liber (cf "cerul liber" al cererii nr ) Cetăţenii beţi la sfârşitul banchetului, aflându-se sub acelaşi acoperiş cu Oreste, nu puteau intra în templu pentru a-l încununa cu o coroană, dar fiecare era obligat să-şi aşeze coroana în jurul ulciorului său şi astfel să o ducă la preoteasa templu din Limne În cele din urmă, toți au turnat, ca libație zeului, vinul care a rămas pe fundul ulciorului Potrivit prof Arnaudov, alegerea "regelui viței de vie" este o practică răspândită în nordul Bulgariei, la est până în regiunea Veliko Tarnovo În Byala Slatina, în dimineața zilei de februarie, fiecare fermier (în Rusensko sunt bărbați cu vârste cuprinse între și de ani) pregătește o baklitsa cu vin și pui și merge la via sa Când ajunge acolo, taie câteva bețe din viță de vie, apoi coboară la biserică în viță de vie Bătrânul rege, îmbrăcat în hainele sale de Paște, ia icoana Sf Trifon cu ambele mâini și se urcă într-o mașină pentru a merge la biserică La ora , după-amiaza, preotul săvârșește liturghia și pârâul, apoi toți se așează la o masă comună, pe care sunt așezați unul-doi berbeci prăjiți și vinul adus de "rege" De trei ori bătrânul rege a proclamat, la ora prânzului, că în numele lui Dumnezeu nu mai vrea să fie rege, adică cei din jur să aleagă un alt rege Când repetă cererea pentru a treia oară, toată lumea se ridică, își acceptă demisia și arată chipul care va fi "regele viilor" în viitor Bătrânul țar îi înmânează icoana și brățara toți tună cu muzică tare, egală (Arnaudov , ) Înainte, obiceiul avea loc o dată la trei ani, apoi au început să o facă o dată la doi ani, iar acum - în fiecare an Aici trebuie să reamintim că în calendarul elen există cel puțin trei sărbători ale lui Kronos: Kronia de vară ( - iulie ~ nr ), Kronia de iarnă (= Saturnalia ~ nr și ) și Kronia de primăvară (pe echinocțiul de primăvară ~ Nr , , , ), toate - înscrise în schema de la Letnitsa Acum se poate adăuga ipotetic un alt festival (Anthesteria) care are legătură, într-un fel, cu Kronos Arnaudov sugerează că la această nuntă zeul era reprezentat ca un taur, adică ca un bărbat care poartă pe umeri un "cap de taur" (Arnaudov , ) Potrivit lui Vlakhov, numele kuker se traduce prin "vită cu coarne" Tocmai o astfel de libație rituală, pe un altar de foc, este prezentată în imaginea de aici din stânga, pe un skyphos atenian (Ragke , , fig ) Bărbatul toarnă resturile de vin peste mâinile unei preotese (probabil cea de la templul de la Limne) Vinul a ars în foc Paralela cu mantica altarului demonilor se vede cu usurinta Dintre ambele ţările sunt prezente menade (Ragke , , fig ) Focul este caracteristic Antesterii (cf "privirea de foc" a câinelui "emblemă" de la nr ) Întoarcerea băutorilor din acest komos (banchet), la festivalul Hoes, este reprezentată pe o oală de mansardă (DAGR, fig ; vezi aici stânga) Participanții, vizibil beți, își poartă canele, încununate cu o coroană de lauri Potrivit lui Euripide, la acest comos se beau separat, fiecare la masa lui, fără să facă tam-tam Băutura era prezidată de arhon-basileus (adică de "rege"; prin urmare, participanții la acest komos sunt "banda lui de inițiați") Toata lumea participantul și-a adus propria mâncare și propriul ulcior pentru a bea vin Herald a anunțat startul, semnalizat de o trâmbiță și cursa a început Judecătorii au decis cine a fost câștigătorul A primit un burduf sau, conform lui Pano dem - dulce Am acordat atât de multă atenție acestui banchet (komos) pentru că mi se pare că, din punct de vedere organizatoric și temporal, își găsește un analog complet în societățile regale, orfice, militare din Tracia Este probabil ca aceste societăți tracice să fi avut o sărbătoare similară la Antesterii, în timpul căreia s-a folosit prețiosul serviciu ritual al Tezaurului Rogozen, de exemplu În altă parte, într-o notă de subsol, am remarcat că cele fiole ale comorii Rogozen sunt egale cu cele elemente ( capete negre + ghinde + rozete) de pe singura "fiolă de aur" din comoara Panagyur Prin urmare, numărul este "numărul optim" de membri în această societate tribală, orfică, regală, militară Aici este locul de subliniat că sub "singuratatea" călărețului din Letnița se văd clar misterele colective, mai mult, participanții la ele erau doar războinici care au trecut de inițierile stepei a zecea, adică peste de ani Mai trebuie să adăugăm și faptul intrigant că banchetul public al Hoes a fost organizat în Lenaion, același Lenaion în care s-a sărbătorit și Lenaeus (din - Gamelion ~ - ianuarie) - sărbătoarea principală a aplicației nr (cu primul "cap katurnata") Potrivit lui Mommsen, locul lui Lenaion era în teatrul lui Bacchus, adică "sub cerul liber" (din nou voi repeta observația că imaginea aplicației nr este plasată "sub cerul liber"!) Personajul central este desemnat Komos, altul care îl împiedică să cadă - ca Neannas, înaintea lor este Paian, care luminează drumul nm cu o torță, iar în spatele lor Kallos Aici aș dori să subliniez că conservele Rogozen sunt exact , ceea ce echivalează cu o cutie cu două fiole Aceasta înseamnă că au existat "gemeni" pe aceste comos, sau pur și simplu că perechile de gemeni s-au unit De fapt, toată această societate, de membri care sărbătoreau împreună, era o societate de "frați", de "cofragi de mese", "frați în doctrină" Este interesant de observat că înfrățirea, în perechi, este deosebit de comună și caracteristică populației valahe, care este pe bună dreptate considerată a fi descendentă direct din traci În afară de acest banchet central, în aceeași zi a festivalului au avut loc sute de alte serbări private organizate de cercuri de prieteni (familii), la care au participat și copii Nunta lui Dionysos a avut loc și la festivalul Hoes, deși nu sunt raportate detalii din ritual Cu toate acestea, prima acțiune principală este cunoscută - este primirea solemnă a lui Dionysos în oraș, înconjurat de tovarășii săi constanti - Silene Statuia antică din lemn (xoanon) a lui Dionysus Elefthereus a fost îndepărtată dintr-un templu vechi din Limne (ritualul este cunoscut sub numele de "deschiderea templului lui Dionysus din Limne" pe Anthesterion ~ - februarie) și transportată într-un templu mic în interiorul districtului Kerameikos (unde se afla și cel mai mare cimitir atenian) De aici a început un cortegiu solemn, pe drumul de întoarcere spre Limne, unde statuia a fost primită din nou, "parcă pentru prima dată" Acest cortegiu de nuntă a fost uriaș și fastuos Zeul a fost purtat pe un car, urmat de o procesiune strălucitoare Lângă statuia lui din car stătea soția arhontului Basileus, considerată a fi soția lui Iisus (întrupare-simbol al orașului) Potrivit lui Otto Miller, femeia și-a asumat rolul lui Kore - soția lui Dionysos Kore iese din lumea interlopă la scurt timp după Anthesterion - la Micile Mistere Eleusine (înștiințări precum "ieșirea din Kore"; Rusyaeva , ), organizate la Agra (o așezare la sud de Atena), în - Anthesterion ~ - februarie De un interes extrem este apariția, în aceste scene hierogame, a unui topor dublu (labrys)c în mâinile lui Dionysus călare pe un măgar (Deubner , - ; Fall , ; Andonova , ) Patsalelul cu labtsis (și șarpele) din Borovska Kanichka este uimitor (Boshnakov , , obs ), deoarece confirmă încă o dată suspiciunea că aceste simboluri sunt legate tematic de Anthesterii, sau mai degrabă de omologul tracic a acestei sărbători Trucuri (Htroi - a treia, ultima zi a Antesteriilor) O hitra este un vas special de lut, asemănător unui vas, pentru gătitul alimentelor, care a fost folosit exclusiv și numai în legătură cu practicile funerare (în cultul morților) Potrivit legendei, supraviețuitorii Potopului au oferit rămășițele din proviziile lor într-un vas de ceramică - un truc - ca sacrificiu infernalului Hermes De aici a început practica fierberii diferitelor semințe în ele - așa-numita "panspermie" -, pentru că erau oferite mormintelor infernalului Hermes (și Dionysos), pentru că nimeni nu le gusta Aceştia din urmă, în vârstă de peste ani, erau încununaţi cu flori şi primeau daruri (carele mici din lut copt, păpuşi, dulciuri etc ) Este interesant de remarcat faptul că s-au păstrat imagini cu copii, în această sărbătoare, konto ținând în mâini oinochoes, încoronați, ca în komos-a, cu coroane de flori S-a păstrat și imaginea unui copil a unui "carus navalis" decorat, i e de primirea triumfală a lui Dionysos, în nava sa cu roți, prin străzile Atenei Festivalul Hoes este asociat cu acest moment de apariție a lui Dionysos dinspre mare Ideea carus navalis (nava transportată pe o mașină) este legată de ideea întoarcerii periodice a lui Dionysos peste mare (Losanova , ) Cu riscul de a mă repeta, voi observa că această întoarcere este mereu în trieteride, deoarece Dionysus apare ca o lună intercalară care se luptă să "îndrepte" timpul, adică pentru a normaliza societatea Apariția carus navalis este un semn că sezonul de navigație începe în Grecia (romanii sărbătoresc cu această ocazie Navigium Izidis pe III) (Arnaudov , ) La noi, vehiculul cu două roți cu care îl duc pe "regele" în satul Megdan, în ziua de luni siriană, ne amintește de mașina cu care a sosit Dionysos, iar bătaia fecioarelor de către Kukeri a fost remarcată de Pausanias pentru Grecia (Paus VIII, , ) ( Teodorov , ) O "bătaie" similară este cunoscută și din Lupercalia romană (vezi aici mai jos) Soția arhontului-rege a făcut un sacrificiu zeului, în numele orașului Acest sacrificiu a fost secret - nimeni nu a intrat în templu, în afară de regina, care ea însăși a îndeplinit ritul conform legământului strămoșilor Nilsson presupune, pe baza "Politia" (III, ) a lui Aristotel și a altor mărturii vechi (Demostene) ), că este o adevărată căsătorie între reprezentantul orașului și zeul Dionysos Se presupune că zeul a fost reprezentat de un taur la această nuntă sacră Potrivit lui Arnaudov, nu este exclus ca însuși arhontul Basileus să apară ca întruparea zeului, adică șeful statului (citat de Fraser) Aparent, aceasta este o vrajă pentru fertilitatea și harul întregului oraș (Arnaudov , ) La începutul primăverii, tocmai la Anthesterias, când toată natura se trezește, când sucurile copacilor se pun din nou în mișcare, când totul se repezi în sus spre Soare, atunci morții "prind viață" și se străduiesc să iasă și ei la suprafață (Teodorov , , ) Acest impuls trebuia atât satisfăcut, cât și oprit Și acest lucru se face cu ritualuri în zilele special rezervate pentru onorarea morților Se credea că pe Anthesterion morții părăsesc tărâmul umbrelor pentru a împărți masa celor vii (Rabadjiev , ) Prototipul grecescului, și probabil și al tocanei slave, este, fără îndoială, Ziua șmecherilor de la Antesterii (Teodorov , ) În același timp, la Roma sunt celebrate mari sărbători comemorative Cele mai mari dintre ele, care în esență reprezintă o mare tocană "publică", sunt Parentalia de la - II (Teodorov , ) Biserica creștină a permis și ulterior a acoperit această sărbătoare străveche cu propriile sale ritualuri Obiceiul creștin de a lăsa pâine și vin pe morminte provine de la el Se presupune că analogul exact al Parentaliei este sărbătoarea Sf de martiri Cei Geraris După cum subliniază Momsen, teogonia orfică, conform căreia Persefona nu este soția, ci mama lui Dionysos-Zagrei, este prezentă în simbolismul festivalului memorial al lui Hitri În epoca imperială, în teatru se recitau poezii orfice, însoțite de dansatori care simbolizau corul, nimfele, bacantele Dar orfismul era cel mai bine reprezentat, în zilele de glorie a Atenei, de așa-numita Gerari (numele se traduce prin " femei") Sunt preotese care asistă regina în funcțiile ei religioase Au fost aleși de arhontul Basileus Regina, împreună cu slujitorul sfântului vestitor (vestitor), le-a jurat în vechiul templu din Limne Formula acestui jurământ se păstrează pe o stele antică din fața altarului Cu mâna pusă pe coș (pentru strângerea cadourilor), fiecare dintre gerara a jurat să fie curată și castă și s-a angajat să sărbătorească, după ordinele strămoșilor, în mod regulat, la o anumită dată - Theoinii și Yobacchii, adică rituri, care au legătură cu "a doua naștere" a lui Dionysos și sărbătorirea lui în timpul sărbătorii lui Zeus din luna Memacterion (= sărbătoarea lui Zeus-Georgos, la - Maimacterion ~ - XI], precum și ca și în timpul Marii Dionisie (din - Elaphebolion ~ - martie) Festivalul lui Zeus Georgos este emblematic pentru schema noastră deoarece datează Aplicația nr , unde se naște eroul Dar și pe cererea nr ( datat în Anthesteria), penultimul A "pachet" de luni este asociat cu o apariție la noiembrie, care corespunde din nou acestei sărbători (Zeus-Georgos) De ziua Smecherilor, cei gerari, impreuna cu regina ( + = in total actori!) au sustinut ceremonii mistice in incinta templului din Limne, care era deschis doar o data pe an, tocmai pentru prestarea acestora ritualuri Pe lângă actele necunoscute săvârșite în interior, în exterior, în fața cetățenilor adunați, avea loc un ritual legat direct de moartea lui Bacchus Cei Gerari au oferit jertfe pe altare, deoarece simbolizează cele bucăți din trupul sfâșiat al lui Dumnezeu , ale celor șapte titani și ale celor șapte surori ale lor Numărul (și, de asemenea, ) este emblematic pentru schema Letniței, deoarece numărul total de aplicații cu scene ale schemei este exact Al cincisprezecelea element este "atemporal", care simbolizează unitatea și Este interesant de observat că această dată corespunde și la cicluri ale planetei Jupiter, adică lui Zeus (vezi tabelul de mai sus)! După ce pe Antesterii are loc hierogamia divină, este rar ca nouă luni mai târziu să se nască "zeul însuși" Se dovedește că acest lucru ar trebui să se întâmple exact de sărbătoarea lui Zeus Georgos, când are loc a doua naștere a lui Dionysos (când vinul vechi este în sfârșit fermentat și chinul zeului se încheie) Osirisul egiptean este şi el sfâşiat în bucăţi; sunt zeițele nașterii în Dvurechye (Venedikov , ); sunt demonii păzitori pe care Nergal (inițial un zeu al cerului!) i-a plasat la cele porți către lumea interlopă (Litvinsky , ) "Soarele lumii celeilalte(?)" Aparent bazilina (= al -lea element) are puterea magică de a pune schema în mișcare, adică "viaţă" Vă reamintesc din nou că acest rit este și sub cerul liber, la fel cum cerul este "deschis" (fără ovule) la cererea nr Sirius Comentarii despre Sirius (lat Canicula) din constelația Câinelui Mare (Caniș Major) - cea mai strălucitoare stea din firmament, au fost făcute și într-un paragraf la analizele din nr Aici este necesar să continuăm subiectul, întrucât există o posibilitate reală (bănuită de la Bosnakovi), ochiul câinelui din "emblemă" (la nr ) înseamnă exact prezența celei mai strălucitoare stele de pe cer Programele astronomice moderne arată că pe la mijlocul secolului al IV-lea î Hr , Sirius era invizibil în perioada IV- VIII Steaua este vizibilă foarte bine pe toată durata iernii, iar în preajma echinocțiului de toamnă, înainte de răsăritul soarelui, este vizibilă sus în sud în meridian (Umlenski, Shkodrov, , ) Poate de aceea în "Iliada" Sirius este numit "stea de toamnă" (Kurtik , p , nota ) În mitologia greacă, există o versiune conform căreia vița de vie s-a născut din câinele lui Orion, adică lui Sirius (Strabon ) Sirius și astrologia Astrologul roman Manilius ne informează că preoții din regiunea Taurului (în Asia Mică) au observat răsăriturile lui Sirius, de pe vârfurile înalte ale muntelui, iar apoi au prezis: vremea, bolile, alianțele, războiul și pacea Două fragmente astrologice de Zoroastru, păstrate în Geoponia lui Cassian Bassa, explică exact cum s-a întâmplat acest lucru În uttso-ul (heliacic i b m ) izgtsev-ului lui Sirius, s-a observat în ce semn zodiacal a fost plasată Luna (fragmentul O ) Dacă este în Leu, grânele, uleiul și vinul vor fi din belșug, vor fi lupte, va apărea un rege etc , etc Conform celui de-al doilea fragment păstrat (O ), cel mai important moment pentru predicție este, în timpul primei furtuni după răsăritul lui Sirius de dimineață În același timp, a fost determinat și semnul zodiacal în care se află Luna (Van der Waerden , ) Legătura dintre răsărirea lui Sirius cu fertilitatea se găsește în Avesta Yasht din el este dedicat zeiței-stea Tishtrya (feminină!), care mai târziu este clarificată a fi steaua Sirius (Darmsteeter- Zeid Avesta, II, ; Van der Waerden , ) În strofa citim că Tishtria (Sirius) este numită: "steaua magnifică și victorioasă pe care Ahura Mazda a pus-o ca stăpân și supraveghetor al tuturor stelelor" În strofa citim: "După cum se ridică, așa va fi anul" Plutarh ("Despre Isis și Osiris", ) ne informează că: "Choromazes l-a plasat pe Sirius pe primul loc printre stele - ca paznic și supraveghetor" Într-un imn către Mithras din "Tir-Yasht" se spune că aceiași oameni care s-au închinat lui Mithras (Soarele) s-au închinat și lui Tishtrya (Sirius) Acești oameni trăiau în "țara arienilor", Ariana, Iranul de astăzi (Arpa este un alt nume, mai vechi, pentru Tracia) Aceasta este, de asemenea, zona de răspândire a cultului Tishtrya (Van-der-Waerden , ) În Egiptul antic, Sirius a fost identificat cu zeița Isis, iar constelația Orion - cu Osiris Răsărirea lui Orion, peste emisfera sudică, după perioada sa de invizibilitate, a fost un semn că Osiris se transformase într-un suflet viu (Beauval, Gilbert , ) Este interesant de observat că cuvântul candilo derivă din denumirea latină a constelației "câine" (caniș) Aparent, acest câine "luminează" ca ochii lupilor în nopțile reci de februarie Apariția lui Sirius pe august marchează începutul caniculei - "vacanța de vară" (cea mai mare căldură de vară) De pe vremea lui Homer, se credea că steaua nocturnă Sirius aduce ghinion Pesci Monday Dog Grooming (Anthesteria) Folclorul nostru a păstrat un rit interesant săvârșit în timpul sărbătorilor Kuker (Anthesteria), numit "câini vindecători (vindecători)" sau "câini spânzurați" (Venedikov , ) Are o zi anume - "luni câine" Scopul acestui rit este, conform credinței populare, acela de a proteja câinii de rabie, i e pentru a împiedica duhul rău să intre în ele Pe scurt, obiceiul constă în următoarele: dimineața prind toți câinii, îi leagă peste apă și îi învârt până "eliberează halva" În alte locuri, doar câinii se balansează (o versiune atenuată a furunculului) Potrivit lui I Marazov, această spânzurare simbolică (a câinilor) amintește de morți, sugrumați și agățați peste ușă, iar din stejarul lui Odin, lupii Autorul face o asociere cu Lupercalia romană, în timpul contoului Luperka ("prinzătorii de lup") sacrifică un câine Data Lupercaliei ( II) coincide exact cu "zilele lupului" noastre (Marazov , - ) Câine de luni și Lupercalia Într-adevăr, așa cum stabilește Marazov, nu există nicio îndoială că nu există doar o legătură temporală (ca perioadă a anului), ci și o legătură pur ritualică, "canină" între Anthesterias/Pesi/Lunea Brânzei și Lupercalia romană ( ) II) Luperki-"lupi", goi până la brâu, înfășurați în pielea animalului sacrificat, loveau mâinile femeilor infertile cu curele de piele Ceva asemanator face olarul cu maturatorul, luni sirian - loveste pentru sanatate si unge cu noroi si cenusa Lăudându-l pe Faun, Horaţiu ne spune că la Faunalia de iarnă ( II) "lupul era printre miei", dar acesta din urmă nu simţea nicio teamă În rândul populației Macedoniei, sărbătoarea Întâlnirii Domnului ( II) a fost numită și "Ovcha Bogoroditsa" (Popov , , nota ) Această Născătoare de Dumnezeu este o "Oaie" pentru că de Antestere (Ziua Trifonului și Luni Pesi/Sirni) câinele este "călcat, legat, supus și vindecat" (Erv "umilul" câine-emblemă de la nr !) În "Luni câinelui" câinele a fost curățat de duhul rău și acum este "blând ca un miel" Dar înapoi la Faun Horațiu notează că etimologia îl leagă pe Faun cu Pan Lycaeus, care, pe de altă parte, era rudă cu Apollo Nomios, venerat sub numele de Lykoktonos ("ucigașul de lup") Împreună cu următoarele Quirinalia și Terminalia, Lupercalia avea caracter de lustrație (purificare) Sărbătoarea a fost compusă din trei părți: o jertfă, o procesiune și o sărbătoare După convertire, Lupercalia s-a bucurat de o mare popularitate în rândul creștinilor, până în , când Papa Gelasie le-a interzis În aceeași zi ( II) a avut loc sărbătoarea creștină "Întâlnirea Domnului", cunoscută și sub numele de "Curățirea Fecioarei" - la de zile după nașterea lui Iisus de zile înainte de II cade data I (Botezul lui Hristos), care a fost primit mult timp La Lupercalia romană, luperka ("prinzătorii de lup") sacrifica un câine Potrivit lui Plutarh, "romanii au plimbat solemn un câine răstignit pe spate" (Marazov , ) Judecând după gestul umil de supunere arătat de câinele cererii nr , putem presupune că este identic cu starea de spirit a personajului În India, înainte de încoronarea sa regele execută un rit elaborat numită "rajasuya" (inițierea rituală a lui Kshatriyas), care constă în (ritual) renunțarea la varna militară și trecerea în preoție, sub patronajul lui Agni (foc) - întruchiparea funcției preoțești Acest rit a cimentat unitatea puterii seculare, creând un războinic-rege/preot Ritualul a continuat în întregime cu utilizarea a numeroși termeni de căsătorie (Bessonova , ) Printre strămoșii dinastiei ahemenide a existat o familie numită sakahaumavahrka - "saka care se transformă în lupi datorită sucului de haoma" (Marazov , ) Sunt tentat să sugerez, din cauza cunoscutului "rol civilizator" al vinului, că la cererea nr , consumul acestei băuturi (haoma) îl transformă pe eroul călăreț într-un câine îmblânzit ca un miel, cu coada ondulată și o privire de foc (apropo, ochii bețivilor "luminează") Animalul emană resemnare și calm - calități caracteristice castei preoți Autorii antici considerau destul de serios licantropia ca fiind o boală mintală, iar în observațiile lor ea a fost întotdeauna corelată cu luna februarie (Marazov , ) Kandaul ("sugrumatorul de câini") este o poreclă pentru Hermes care s-a răspândit din Balcani până în Asia Mică (Marazov , - ) de creștini de Crăciun Nu este de mirare că Crăciunul a coincis odată cu actul botezului lui Isus Ulterior data Purificării Fecioarei a fost transferată la II, care a fost nădăjduită la de zile după Nașterea lui Hristos ( XII) Sirii au dat foc si ritualurilor Anthesteriei Celălalt nume al sărbătorii de la Zagovezni (cu o zi înainte de luni Pesi/Syrni) este Pokladi - de la rugurile (focurile), care sunt aprinse pe marginile locurilor înalte Este caracteristic că această sărbătoare este organizată de burlacii satului, pentru că ei adună bețe uscate, tulpini de ienupăr și ramuri de pin, mânjite cu smoală, garduri de țarcuri etc Vechiul obicei era asociat doar băieților S-au adunat singuri și au sărit peste focurile mari Potrivit credinței populare, acest lucru a fost făcut "pentru a preveni șerpii să muște" Interesant este că acest obicei (înfăptuit pe Pokladi) este necunoscut în rândul slavilor răsăriteni și occidentali, ceea ce înseamnă că este o relicvă probabilă din vremea tracilor (Venedikov , - ) În unele locuri, cum ar fi în Akhelebiysko, focurile mari sunt numite oradie, iar în jurul lor, până târziu în noapte, bătrânii și tinerii dansează (Shishkov , ) Arborele care arde se numește "oratnik", care este interpretat ca "vorbește" (arborele "care vorbește") Un copac care arde care vorbește înseamnă că "proorocește" Aşadar, focul, în această sărbătoare, pe lângă curăţire este şi magic Duminica Silopustna, la Haskovsko, din focurile aprinse au fost aprinse torțe Tinerii au pregătit, din paltin negru, deja vara, săgeți și bețe, dar le-au aprins și le-au aruncat în Duminica Brânzei în curțile fetelor care le plăceau Acest rit se numea plelia, iar băieții se numeau plelia (Teodorov , ) Potrivit lui Teodorov, Palilia romană ( aprilie) sunt ascunse sub acest nume, dar este evident că temporal acest obicei nu coincide cu ele În satele Razlog, pe Zagovezni, se organizau jocuri și cântece în jurul focurilor aprinse cu paie, numite "garo" Și aici, băieții au aruncat săgeți în curțile fetelor (Teodorov , ) un tânăr care stătea în fața ei Se crede că rugurile din Sirnitsa ard moaștele Lunii moarte și că câinii "strălucesc" atunci când răsare o Lună nouă (Popova , ) Focul și Antesteria ateniană Mai sus am arătat o imagine pe un skyphos atenian asociat cu Anthesteria care arată o libație de vin pe un altar de foc Folosirea larg răspândită a focului, tocmai la sărbătoarea Anthesterilor, este dovedită și printr-o imagine, pe o vază ateniană, în care se vede un bacanal executând, cu o torță în flăcări în mâna dreaptă, o "lustrație de foc" peste conducator Canonul din hotărârile Consiliului de la Turlan (sfârșitul secolului al VII-lea) interzice "aprinderea focurilor în fața propriei ergasterie și în fața caselor în timpul lunii noi, precum și săritul peste foc, potrivit obicei vechi" Venedikov are în mod evident dreptate în asocierea lunii noi menționate cu începutul postului (Venedikov , - ) Toate focurile din februarie sunt "purificatoare", întrucât în latină februare înseamnă "a purifica" (COOSZE, ) În spatele bacanalului este prezentată o mască (oscillum) care este asociată cu lustrația rituri bacchice precum Ayora și Oscilla Este evident că acest foc, în timpul Anthesteriei, a avut o funcție de purgatoriu și este legat, într-un fel, de anunțul lui Herodot despre stâlpul de foc din sanctuarul demonilor, care prevestește evenimente bune Câinele/cățea (?) din # "Câinii cu ochi în flăcări" sunt simboluri ale lui Hecate (împreună cu torțele ei de foc caracteristice; Konova , ) În fragmentul lui Euripide din "Hecaba", Trac Polymestor îi spune Hecabei că după moartea ei se va transforma într-o "cățea cu ochi de foc", ceea ce a fost prezis de "profetul trac Dionysos" (Scholia Ad ; Tomov , ) Din cele mai vechi timpuri, zoroastrienii credeau că privirea de foc a câinelui era magică - avea capacitatea de a alunga spiritele rele (Doroshenko , ) Ochiul câinelui de foc de la numărul se leagă bine cu focurile tezaurelor siriace, deoarece ambele incendii datează de pe vremea Anthesteriei Anthesteria - vechiul festival al lui Dionysos, cunoscut și în Tracia Se știe de la Tucidide că Anthesteria a fost cea mai veche și mai faimoasă sărbătoare ionică a lui Dionysos (Thuc II, ) În această sărbătoare, toate templele au fost închise (împrejmuite cu frânghii) , iar principalele ritualuri și sărbători publice s-au desfășurat sub cerul liber (pentru a enemea oară voi repet că la cererea nr nu există ovule pe marginea superioară, care codifică "cerul deschis") Pausanias ne informează despre o ceremonie de chemare a lui Dionysus Melanaigos în luna Hermione (Stancheva , ), care corespunde Anthesterionului atenian Anthesterias și Syrias luni în Strandzha Paralelele dintre riturile Kuker și Antesterii au fost deja observate de academicianul M Arnaudov (Rajchevski , ) La rândul său, el indică cercetătorul Dawkins drept descoperitorul acestei coincidențe (citat de Arnaudov , ) Justificarea astronomică pentru stabilizarea datelor lunar-solare în calendarul solar, iulian, a fost publicată pentru prima dată de mine, în colecția în cinstea lui M Chichikova (Dermendzhiev , - ; vezi și tabelul de la sfârșit) a cărții) Trebuie să remarc că la momentul respectiv Al Faull credea, în opinia mea în mod greșit, că sirienii erau legați de "marile jocuri dionisiace de Anul Nou din martie", adică cu Marele Dionisie (la - Elaphebolion ~ - martie) (toamna , ) În acest sens, trebuie remarcat faptul că aceste (Marele) Dionisie sunt o invenție ulterioară, completă Principala și cea mai veche sărbătoare este Anthesteria Potrivit lui M Arnaudov, asemănările dintre jocurile de carnaval Kuker de astăzi și antica Anthesteria sunt următoarele: Ambele sărbători sunt la sfârșitul iernii, înainte de încheierea acesteia Hierogamie - căsătorie simbolică Era Kuk este Dionysos, iar soția arhontului este Kukerita Sunt un cuplu - "logodnic și logodnic" Falogie - asociată în ambele cazuri cu funcții de fertilizare Uciderea și învierea lui Dionysos Titanii l-au sfâşiat, sub formă de taur, în bucăţi (cf cele bucăţi, Osiris - "Dionisosul egiptean" - a fost şi el sfâşiat în bucăţi) Pantalonii lui Dumnezeu sunt Această funcție de distragere, apotropaică, împreună cu devotamentul proverbial față de câine, este legată de ritualul "sagdid" = prezența bântuitoare (împreună cu focul!) a unui câine cu muribund Unii savanți cred că acest ritual este legat de Yima, care avea câini cu patru ochi Conform unui obicei străvechi, bucăți de pâine erau împrăștiate în jurul persoanei pe moarte (inclusiv pe pieptul lui), pe măsură ce câinele mânca Abia după ce câinele a mâncat totul, rudele au anunțat moartea rudei (Doroșenko , ) "Împrejmuirea de frânghie" a tuturor templelor (care a rămas închisă tot timpul) este așa-numitul perischoinism Informațiile despre ea sunt sigure doar pentru a treia zi a Antesteriilor - ziua Trucurilor Arnaudov datează Duminica Sirnei, după criterii foarte vagi, cu perioada - februarie, apoi indică, ca corespunzătoare Anthesteriei, datele iuliene din , și februarie De fapt, acestea sunt numerele datelor sărbătorii din calendarul lunisolar, transcrise în cel solar Constatarea este "aproape de adevăr", dar este falsă pentru că este neîntemeiată metodologic, și chiar dacă este luată de undeva, Arnaudov nu indică o literatură alăturate de fecioare sacre (gerari) Bucătăreasa este și el "omorât" și apoi "înviat" când apare un "medic" (Arnaudov , ) Dansuri cu arme În cele mai vechi timpuri, era dansul satirilor, în jurul nou-născutului Dionysus-Zagreus, care urmărea să aducă la tăcere plânsul nou-născutului pentru a-l proteja de titani În Strandja, kukeri-harachari joacă rolul de "poliție" Potrivit academicianului Arnaudov, kukerii sunt potriviri exacte ale satirilor, cu săriturile lor caracteristice, întrebările și glumele obscene la adresa fecioarelor și a kukeritei În plus, ei sunt îmbrăcați în piei de capră, ceea ce corespunde naturii parțial animală, asemănătoare unui băț a satirilor (Arnaudov , ) Deghizări și deghizări ale kukerilor Kukerii își înnegrează fețele cu funingine sau pământ, o practică rituală foarte veche În timpul Saturnaliilor, sclavii din Roma și-au înnegrit fețele cu funingine în loc să cumpere și să poarte măști În unele limbi romanice, cuvântul rimel a căpătat semnificația de "pată neagră" (de la cărbune sau funingine; Arnaudov , ) Aratul ritual (în jurul bisericii sau în alt loc larg din sat) și semănatul ritual de crini Aceasta corespunde riturilor de la poalele Acropolei, de la așa-numitul Bukoleion ("otarie"), lângă palat, cu un plug tras de boi Se credea că Dionysos este inventatorul acestei activități și al manticilor care au apărut din ea (Arnaudov , , ) Aratul în cerc, precum și uciderea și învierea kukerului, indică faptul că este sfârșitul anului Nașterea sau purtarea "copilului divin" (deseori un "pisoi") de către "bunica" într-un coș (Gr lyknon) În acest sens, este interesant epitetul lui Dionysos - /лкѵігг]d, care decurge din faptul că, după naștere, zeitatea a fost pusă într-un coș, ca într-un leagăn (Arnaudov , ) În Atena și Colofon, legănarea (ayora) era bine cunoscută ca "magia fertilităţii" tocmai în legătură cu Anthesteria În sud-estul Bulgariei, în Duminica Albă (cel mai des înaintea lunii din Siria!), când sunt atârnate leagănele, avea loc un rit extrem de interesant, care s-a stins de mult și a rămas doar în amintiri, numit Gora sau Zora (D) Marinov - SbNU, t , - ) Antesterii și Zeus Georgos Dacă o versiune profanată a hierogamiei a fost promulgată luni în Siria la Strandzha, în care bătrânul și bunica ("mireasa") au jucat rolul misterioșilor Zeus și Kore (Venedikov , ), răspunsul la întrebare: ce și când se va naște este interesant, după luni, adică după perioada de gestație a zeiței? La nouă luni după Anthesteria, cade exact de sărbătoarea lui Zeus Georgos, în care Dionysos se naște pentru a doua oară Aceasta este datarea cererii # din schemă Dar de ce "bunica" Siriei luni "naște un copil", întrucât ritul ar trebui să fie doar "concepție" ("hierogamie")? Din observațiile etnografice, se știe că această sărbătoare este mai întâi imitată Satirii se numesc pkirtoi - "sărituri" În procesiunea lui Dionysos ei execută dansul săriturii numit pikіѵѵіс În acest sens, este interesant de observat că, dacă tovarășii lui Dionysos sunt înnegriți, atunci adversarii săi - titanii, care îl urmăresc și îl sfâșie, sunt albiți cu ipsos (Arnaudov , ) Foarte des grifonii și amazoanele, pe vasele grecești (de exemplu, cele din Mesembria), sunt înfățișați cu "fețe albe", ceea ce înseamnă poate că sunt purtători de moarte Un vas de băut din vremea lui Pericle înfățișează un satir care leagăn o fată pe un leagăn de frânghie cu un scaun de lemn Această imagine este asociată în mod corespunzător cu Antesterii, când primele flori au înflorit în Grecia (Teodorov , ) "Pădurea" era sărbătorită în zilele Duminicii Albe (când sunt atârnate leagănele): Miercuri, Vineri, Mesni și Siria zagovezni "Duminica Albă" începe atunci când vechea Lună, "lugărită" începe să "aleaga un suflet" (Popova , ) Actorii acestui rit sunt fecioare, pentru că se adună dimineața, înainte de răsărit, în sate, pe movilele satelor sau pe alte înălțimi Aici fecioarele, cu fața spre răsărit, cântă cântece solemne, întinse elegiac, dedicate pădurii - stimulând-o să înfrunzi și să înverzească După răsăritul soarelui, burlacii se alătură fecioarelor și toți împreună cântă și cântă cântece vesele și pline de viață și oameni gălăgioși (Popova , ) "act sexual" ("acolo jos în dulap"), "sarcina" se întâmplă într-o clipită și, după câteva minute, "bunica dă naștere unui copil" (pisicuță, cățeluș etc ), care este considerat "ilegitim și prematur" (Venedikov , ) Aparent, aceasta este o versiune profanată a unui act de control al nașterii care stimulează fertilitatea Cererea nr sus coada "supune" aceasta ) Aplicația nr înfățișează doi urși "dansatori" (după definiția lui Marazov) Cea din dreapta ("sus" - în schema lui Bosnakovi) are curele de peri și o coadă în formă de as, în picioare, iar stânga ("jos" - în schema lui Bosnakovi) are curele de peri și încovoiate, "ca semn de supunere" , coada Conform noului aranjament final, urșii sunt "drepți" (corespunzător prinderii aplicației de cureaua de piele), ca în schema lui Venedikov ( , ) Potrivit lui Boshnakov, aceasta este o reprezentare a "întregului an", cele două jumătate de ani fiind indicate de ursul "treaz" (cel cu cele curele "de peri") și cel "adormit" (cel cu cel ) Acesta este un fel de desemnare a unui "salt", pentru Luna, an, cu luni sinodice (Boshnakov , ) "Ursul Amazon" pe care eroul "o ucide" la vârsta de ani (în aplicația # ) are benzi de peri și coada normală scurtă și groasă pentru un urs La cererea nr , cozile sunt alungite artificial pentru a arăta împreună cu ele semnul corespunzător de "subordonare" Ursul cu cele benzi de peri și cel vertical cu cele benzi, a căror coadă este răsucită în spirală (Boshnakov , Aplicația nr enumeră de ovule ( + din jos, din stânga, + + din sus și + din dreapta) "Pachetul" lunar actual este KL = f + zile , ceea ce ne aduce la data "limită" X Aceasta este o vacanță apropiată de Dimitrovdenul de astăzi ( X), dar mutată cu aproximativ o săptămână înaintea lui Între și X este amplasat celebrul mare complex de vacanță tracic, desemnat "târg" (în același timp creșterea vitelor și agricole), în Pe o aplicație de aur de la înmormântarea de lângă Dolna Koznitsa (din care provine "prototipul Aionului" - vezi introducerea cărții) este înfățișat un leu care atacă un eleus (Stajkova , ) Se observă că coada acestui leu este întinsă în sus în formă de as, la fel ca coada ursului cu cele benzi de peri ale aplicației # Pe tapiseria cupa din Comoara Rogozen (Nikolov , ), cozile mamiferelor sunt foarte ciudate O pană de pasăre (de - ori mai mare decât cele ale penajului vulturului), este plasată ca a doua coadă (superioară) a femelei căprioare (cf "penă de căprioară" din folclor?) Prădătorul din partea de jos a tapiserii este reprezentat și cu două cozi, cea inferioară este foarte groasă și încolăcită spre interior (înainte) în spirală, iar cea de sus este o coadă normală, lungă, de câine (puțin atârnând în jos) Este de remarcat faptul că coada mistrețului atacat, pe care a călcat prădătorul, este ridicată, ceea ce înseamnă că nu se teme de atacator Uneori (în tapiseriile românești) se pune în gura prădătorului un "fund" (picior de animal) După părerea mea, scena codifică "coexistența pașnică în paradis" Cu toate acestea, motivul apariției "cozilor duble" rămâne necunoscut Este posibil ca, așa cum eroul se îmbină cu daena lui după moarte, așa în viața de apoi imaginile de animale masculine și feminine să se îmbine în același mod? Tinerii sciți au părăsit Scythia timp de de ani pentru a desfășura exploatații militare în străinătate (Raevsky ; Marazov , ) Se pare că aplicația nr are legătură cu "încetarea exploatărilor militare" a eroului și "plinătatea" vieții și experienței sale sociale inscripţia de la Skaptopara (vezi ultimul capitol al disertaţiei autorului) Exact in acelasi timp nada și marele festival anual de la Dodona când turmele se întorceau din munți și berbecii eliberat oilor (vezi ibid ) Singurul număr în aplicația # : Număr de luni Număr de zile Termen limită cMerk cVenus cMars Altele Și cicluri Localizarea setului ( + ) septembrie (echinocțiul de toamnă) , , (Zara) + d , A De la coada ursului drept până la piciorul stâng al stângi ( + ) ianuarie (Lenaeus) , , (Vecernia răsăritului) , De la piciorul stâng al ursului stâng până la coada ondulată și în spirală ( + ) martie (?) , , (Zornitsa) , bF - zile De la coada spirală a ursului stâng până la colțul din stânga sus ( + ) iunie (Bendidii?) , , (Zara) , De la colțul din stânga sus până la botul ursului din stânga ( + ) august (?) (Vecernia răsăritului) Între boturile urșilor stângi și drepti ( + ) noiembrie (Zeus Georgos) , , (Vecernia) , De la botul ursului drept până la colțul din dreapta sus ( + ) martie ( ) (Vecernia) F + zi Din colțul din dreapta sus până în spatele ursului drept ( + ) octombrie (Demeter?) , , (Zornitsa) , Dr + d De la spatele ursului drept până la coadă și în colțul din dreapta jos Aplicația cu urșii (nr ) creează un sentiment durabil de "completitudine" și "desăvârșire" în pregătirea religios-doctrinară a eroului, iar din punct de vedere economic - ca "hambare pline", care "explodează la cusături" "din recoltă Cei doi urși sunt complet auriți Ele umplu complet câmpul de imagine Prin urmare, legătura făcută mai sus cu arhetipul sărbătorii Sf Dimitar (Dimitrovden; X) nu este întâmplător Această sărbătoare marchează sfârșitul anului economic în Balcani și poartă numele zeiței Demeter Acesta este începutul unui timp bun, fără trudă, când secerișul este deja cules, când toată lumea este fericită, mulțumită, de bani, plină, când a început sezonul de iarnă al "ședințelor" (și poveștilor) în fața vetrei , când distracția, jocurile, și apoi nunțile, una după alta Pe lângă completitudinea fizică, așa cum am menționat mai sus, imaginea conține și una "astronomică" Cele curele ale celor doi urși marchează una "plină", adică "înalt", pentru Lună, anul Demeter și Kore sunt perechea de zeițe care corespund cel mai bine perechii de urs din aplicația # (vezi comentariile de mai jos) Aristotel în "Metafizică" ( N ): "Noi socotim ursul ca doisprezece, iar pe alții ca mai mult" (PIP , ) "Mai mult" poate însemna , adică numărul total de curele de urs din aplicația # La Thesmophoria, care reprezintă cea mai bună corespondență a datei limită din nr , au fost transportate pâini mari de megalatria special amestecate, motiv pentru care festivalul (pe insula Delos) a fost numit Megalatros Potrivit lui Lazova Sensul cel mai probabil al "dansului" ("luptă") poartă urșii În lucrarea mea, pe tema "Arheoastronomie", am analizat în detaliu "târgul" de la Scaptopara, organizat, în epoca romană, anual, între şi - octombrie Locul și data sărbătorii (care a durat două săptămâni!) este legată de epitetul Sikynenos (Ег|киѵг|ѵод), care are legătură cu grecescul sikiѵѵід - "dansul (săritor) al satirilor în cinstea lui Dionysos" ( conform lui Euripide) Al Fall a crezut că numele ar putea fi explicat printr-o limbă tracică (Fall , - ) Se pare că se leagă într-un fel de hiperboreeni, pentru că după Herodot: "singurii oameni care trăiesc dincolo de Ister sunt cei al căror nume este Siginii [Xiyvvvaq], iar portul lor Emediate" (Hdt I, ) Potrivit lui E Teodorov, dansul satirilor "sikisis" este "saltator" iar în drama satirică greacă apare sub influență tracică (Teodorov , ) Mi se pare foarte probabila definitia ca ursii din cererea nr "sare", i e "dans" Și acest lucru este emblematic, deoarece acest "dans de sărituri" este datat în perioada - / octombrie, care este acoperită în întregime de datarea aplicației # (cu o "date limită" de octombrie) Urși = Demeter și Kore? Ursul aplicației # este "femeia sălbatică" ("Amazonul") pe care eroul o ucide și o transformă în soția lui (aparent "pământeană") Mi se pare cel mai plauzibil să presupunem că urșii aplicației # sunt corespondențele teriomorfe ale misterioasei perechi de zeițe mamă-fiică, Demeter și Kore Ursul este un misterios cod Zalmoxis care este strâns legat de această schemă orfică găsită în ținuturile tribale Hibernarea de patru luni a ursului (= "moarte misterioasă") este egală cu / din an și timpul în care Kore (Persefona) a stat în lumea interlopă A Cook notează că în Cyzicus, lângă Helespont, există o tradiție cunoscută conform căreia bonele micuțului Zeus erau deghizate în urși El acceptă chiar că Zalmoxis poate fi interpretat ca o denumire tracică a nou-născutului Zeus (Popov , - ) Și acest Zeus (b m - în tracică "Sevt"!?) este probabil "născut" în aplicația anterioară nr , la nivelul - în "deceniul" Într-un astfel de caz, cei doi urși din Letnitsa ar putea fi percepuți ca întruchiparea a două femei - "asistentele" eroului, imagine care se apropie cel mai mult de misteriosul cuplu Demeter și Kore Pitagora, care avea obiceiul de a spune "unele lucruri într-un mod misterios și prin simboluri", numea urșii - "mâinile lui Rhea" (Porfirie, "Viața lui Pitagora", ; PIP , ) Rea este o (veche) mare zeiță-mamă (simbolând "apa"), soția lui Kronos (Zalmoxis!) care alăptează copilul mic (Zeus) ținându-l în brațe (aceleași mâini care îi dau lui Kronos piatra înfășării, care " îl înlocuiește pe "Zeus) Așadar, urșii ("mâinile lui Rhea") sunt primii doi "suporturi" ale tânărului zeu, și astfel și primii săi "ajutoare" Fiind "mâinile" că sunt legate, probabil că există o legătură între acest nume și Thargelii (~ - mai), întrucât numele Thargelii, după Crates (secolul II d Hr ), derivă din atticul thargelos, care înseamnă "prima pâine" Hesychius derivă numele dintr-un sens și mai vechi al lui thargelos - "ghiveci plin cu semințe" (Lazova , ) Este evident că aceste "pâini mari" și "ghivece cu semințe" confirmă ideea de "plinătate" și "prosperitate" menționată mai sus la nr Alexandru-Paris - personaj principal în iconografia dezvoltată pe vasele Tezaurului Panagyur, a fost îngrijit și de un urs (Marazov , ) Acest Alexandru este aparent identic cu Alexandru cel Mare, al cărui cult l-a înlocuit pe "eroul trac" în schema (sistemul) orfică tracică În mitul nord-european, sufletul eroului Bodvar se transformă într-un urs care luptă alături de rege, în timp ce trupul său rămâne nemișcat în cortul său (Marazov , ) În același mod, balaurul bulgar (bun) luptă împotriva antagoniștilor cu trei capete - lame și dragoni (nori de grindină) De fapt, sufletul balaurului este în război, care iese din corpul său, care rămâne nemișcat - în repaus (Benovska-Sabeva ) In schema de la Letnitsa avem exact doua zmee, primul din cont (la Nr ) este "bun" El este "spiritul" care se întrupează în trup (simbolizat de într-un fel, cu "gesturile purității", conto arată, cu mâinile lor, toate zeițele, până la una, în schemă Pe de altă parte, așa cum am menționat mai sus, acești urși sunt "asistente ale lui Zeus" Și aceasta este cea mai bună ocazie de a păstra pruncul (viitorul) zeu suprem, așa cum este bine cunoscut atenția pe care ursul o acorda puilor ei Schema de la Letnitsa, care este fără îndoială orfică, include imaginile cu ( în total) urși Evident, aceste animale, precum și Zalmoxis (care este asociat cu "pielea de urs"), reprezintă o caracteristică imanentă a orfismului trac însuși La acea vreme Al Foll a respins categoric această idee ca fiind imposibilă Dar astăzi noi analize arată contrariul Skyrophoria, arheforia și tesmoforia Cei doi urși pot simboliza cele două fecioare hiperboreene condamnate la pieire în timpul misiunii sfinte care le-a fost încredințată (Lazova , ) În tradiția mitologică asociată cu hiperboreenii, actorii din ritual sunt întotdeauna două fecioare De exemplu: Hyperoch și Laodice din Delos, sau cele două fecioare ateniene - ersephores (arhephores, errhephores, ersephores ), care coboară într-o peșteră deschisă "Afroditei în grădini" (Lazova , ) Este un rit săvârșit de o pereche de fete la festivalul special al Areforiei (Arrcsrorga; DAGR), care a fost sărbătorit pe Skyrophorion (~ / iunie), legat genetic de Skyrophoria (sărbătorit cu o zi mai devreme ~ pe / iunie) și Panathinaea (~ - august; evn cel de-al cincilea pachet la rând în nr , care dă o dată limită de august) Aici trebuie să lămurim că arheforii/erzeforii sunt de fapt patru fete tinere, cu vârste cuprinse între și ani, dar sunt clar împărțiți în perechi, au îndatoriri și scopuri diferite Două dintre ele, numite ergastine, trebuiau să ajute la curățarea peplosului cu care a fost îmbrăcată statuia Atenei la festivalul Panathinae (~ - august) Curățarea în sine este celebrul festival de Halkei, pe Pyunapsion (~ - iunie; chiar al patrulea pachet consecutiv în Nr , cu data limită de iunie) Cealaltă pereche, de sărbătoarea Arheforiei, este cea amintită, care a coborât în peșteră, cu coșuri (de conținut necunoscut) Aelian descrie o "coborare" analogă, într-un rit analog, care se practica la Lanuvium (Latium), într-un crâng de lângă templul lui Argosian Hera O dată pe an sfinte fecioare zeița pământului) și nu întâmplător balaurul din folclorul nostru luptă și ca "duh", în timp ce trupul său rămâne nemișcat și "doarme" în timpul luptei Este bine cunoscut faptul că ursul atacă întotdeauna, fie că este urs sau nu, atunci când puii ei sunt în contact cu omul sau cu alte animale Potrivit lui Al Fol "Ursii Artemis în orfismul tracic nu sunt raportați din nicio sursă" Fondatorul trahologiei în Bulgaria este de părere că "dacă cineva a văzut un cult al ursului în Tracia, ar trebui să încerce să-l încadreze într-o altă ipoteză decât cea a religiei orfice tracice" (Fall , ) Cuvântul "Erstg] derivă din spoi] - "rouă" Arheforele sunt "cei care poartă roua" Potrivit lui Otfried Müller, ei au așezat pur și simplu crenguțe cu frunze înmuiate în apă - un simbol al umidității dătătoare de viață, a cărei prezență este dorită în marea căldură de vară, care abia începea în Attica (Erv crenguța și amfora în nr - b m ) Acțiunile areforelor sunt legate de Pausanias cu templul Atenei Pandrosos Potrivit lui, "Afrodita în grădini" este un peribolo (peribolos - "loc îngrădit") în conturul orașului (Atena), în interiorul căruia se află o peșteră numită "drum natural subteran" (Lazova ) , ) Arheforii au stat câteva luni pe Acropole, lângă templul Atenei Pallas, unde a fost rezervat un loc pentru jocurile lor Preoteasa Atenei din familia Eteobutades a avut grijă de ei Ea a fost cea care a dat coșurile celor două fete, în timp ce coborau cu ele într-o temniță sculptată dintr-o peșteră de lângă "Grădinile Afroditei" Au lăsat coșurile și au luat altele, tot cu conținut ascuns și necunoscut, dar le-au înapoiat la Acropole Fetele au făcut această ceremonie singure, fără ajutorul nimănui În cele din urmă, arheforele au fost scoase la iveală cu mare splendoare pe Acropole Ei urmau să poarte haine albe încrustate cu aur, deoarece au rămas pentru totdeauna în vistieria Atenei de pe Acropole Cheltuielile cu îmbrăcămintea și hrănirea fetelor, în timpul șederii lor, erau suportate de părinții lor înstăriți (Arri]<r rsh; DAGR) coborât într-o "peșteră șarpelor" legat la ochi și a oferit șerpilor prăjituri de orz Dacă șerpii mâncau pâinea, oamenii se bucurau, pentru că anul ar fi fertil (Lazova , ) Cercul hiperboreean de legende include și un oracol pitic, care povestește despre fundația legendară a Templului lui Apollo din Delphi, de către "fecioarele albe", dar tradiția ulterioară le transformă în "aducătoare de zăpadă demonice de daruri" (Cicero; Lazova ) , ) Și aici, după toate probabilitățile, vorbim despre exact două fete În același timp, probabil "aduc zăpada", iar înainte de aceasta, "recolta" pământului, adică sunt legate temporal tocmai de mijlocul lunii octombrie, când căderea Thesmophoria Nu aș fi acordat atât de multă atenție festivalului Scyrophoria/Arhephoria, mai ales că nu este asociat cu o "date majoră" în schemă, dacă nu ar fi fost informația că are o legătură directă cu Thesmophoria, celebrată pe - Puanepsion (= luna beoțiană Damatryon - adică "Demeter") ~ - X, exact la timp în jurul datei de octombrie (= data limită în # ) Conform "Dialogurilor lui Heteri" ("Dialogi meretrici") ale lui Lucian, aceleași mistere ca și Thesmophoria au fost numite Skyrophoria (Lazova , ) Se presupune că în Skyrophoria (~ - iunie) cadavrele porcilor erau aruncate în megarons (subterane cu șerpi), dar în timpul Thesmophoria au fost scoase de femei specializate numite antlethria (Lazova , - ) ) Textele lui Lucian mărturisesc că la sărbătorile Thesmophoria, Aretophoria și Skyrophoria erau așezate în megarons obiecte sacre secrete, imagini cu șerpi și falusuri făcute din aluat (din aluat și ipsos, după Pliniu cel Bătrân) O inscripție din Pireu mărturisește că Skirra (Skyrophorii) este un festival de vară și aparține Theai Thesmophoroi (Lazova , ) Thesmophoria conțin urme ale celor mai fiice practici cultice, ale celor două zeități feminine, misterioase din legendele hiperboreenilor - Demeter Thesmophoros și fiica și Kore Mai sus am vorbit despre posibilitatea ca, în misterul tracic, Demeter și Kore să însemne, într-un cod zoomorf, cei doi urși ai aplicației # Nu mă voi opri asupra ritualurilor acestei sărbători, deoarece acestea au fost discutate în detaliu recent de Ts Lazova ( , - ) Voi nota aici doar câteva puncte principale, deoarece acestea pot fi relevante pentru schemă Thesmophoria, precum și Skyrophoria și Archephoria aferente, sunt o "practică magică" străveche, strict feminină, al cărei scop principal este fertilitatea Această sărbătoare este sărbătorită doar de matrone (femei căsătorite legal din polis) și fecioare Fiecare demă alegea două matroane, ai căror soți plăteau cheltuielile pentru sărbătoare (carne prăjită se consuma la banchetul Thesmoforiei; Lazova) Skiron în "Was" al lui Aristofan este un nume derivat din skiadeion - "umbrelă" (preotul lui Erehtheus purta o umbrelă albă în timpul festivalului în cinstea lui Demeter și Kora), dar în scholia la aceeași lucrare este "alb" sol", asemănător cu tencuiala numită skirras (b m - cf fecioarele demonice albe, înzăpezite, care au întemeiat cultul la Delphi!) Tezeu a purtat o statuie a Atenei făcută dintr-o astfel de ipsos A făcut-o în luna cu același nume, Skyrophorion (Lazova , ) Vâsc Tesmoforii derivă din tesmo - "a purta", care corespunde exact bulgarului "a aduce", în sensul de "ofertă" ("sacrificiu") Acest epitet înseamnă o zeiță care "aduce, dă legile", o zeiță care este strâns legată de sistemul politic și de legislație (Lazova , ) Hestia este, de asemenea, un legiuitor, care îi dă legile lui Zalmoxis Rădăcina thes-, care are o gamă largă de semnificații, se regăsește și în numele festivalului Antesterii, motiv pentru care se poate căuta o bază străveche comună între cele două festivaluri, deși în tradiția culturală elenă Thesmophoria sunt asociate cu Demeter, "dătătorul legii", iar Anthesteriile sunt dedicate lui Dionysos, iar numele lor este explicat ca "festivalul florilor" (de la anthos - "floare"; Lazova , ) Thesmophoria, ca și Anthesteria, au o durată de zile, dar poartă numele de Anodos, Nesteia și respectiv Callige nea (= , și Puanepsion ~ - octombrie) La urma urmei, numerele din luna lunară sunt aceleași cu cele ale Anthesterionului (sărbătorit pe , și Anthesterion) Este interesant de observat că cel de-al treilea pachet din numărul oferă o dată limită de martie, ceea ce probabil înseamnă exact Anthesteria(?) Problema, în acest caz, este absența completă a conexiunii, la nr , cu Skyrophoria și Archephoria (~ - iunie), care, în context elen, erau strâns legate de Thesmophoria , ) Înainte de banchet, însă, s-a respectat un post de zile, deoarece sărbătoarea este "trista" din cauza coborârii lui Demeter și Kore în lumea interlopă (Lazova , ) Potrivit relatării mitice, Pluto a apucat-o pe Kore în timp ce ea culegea flori În același loc și în același timp, un porcir pe nume Eubuleus își păștea porcii Au fost înghițiți de abis, împreună cu Kore, și de aceea, în cinstea lui Eubuleus, porcii sunt aruncați în abisurile lui Demeter și Kore (megarons - tsbuaro ; adyutons), iar rămășițele lor putrede sunt scoase, tocmai pe festivalul Thesmoforiei, de la femei numite Antletria (аѵт/штриаі - "epuizant") Au coborât la adjutoni și, după ce au cărat resturile putrezite sus, le-au așezat pe altare Se credea că oricine lua din aceste rămășițe putrede și le semăna, amestecate cu sămânța, va culege o recoltă mare Se spunea că jos în prăpastii erau șerpi - "păzitorii adjutanților", pentru că mâncau cel mai mult din ce se arunca De aceea, când au coborât, purtând "figurinele celebre" (din aluat și lut, konto-ul era menționat mai sus), Antletria făcea de fiecare dată câte un zgomot pentru a face reptilele să fugă (de fapt, șerpii nu au auz) Și, în sfârșit, o să notez doar o relatare a lui Plutarh, conform căreia pe Insula Delos se sărbătoreau Calligenea (a treia zi a Thesmoforiei) vara - în luna Metageitnion (probabil pe Metageitnion ~ - august) În acest sens, este intrigant de observat că al cincilea pachet consecutiv din nr are o dată limită de august (vezi tabelul de mai sus) Mesajul principal al aplicației # ? Perechea de fecioare "albe" (hiperboreene, adică "înzăpezite", adică "moarte") (zeițe - eventual "vestitorii iernii"?), după ce și-au îndeplinit misiunea, au adus abundență și fertilitate pe pământ, în timpul anului calendaristic, dansează "sikinii" (cu salturi - "ca să crească grâul"), la mijlocul lunii octombrie, în cinstea fertilităţii oferite de aceştia, după care se retrag în subteran, la fel cum Demeter şi Kore merg în subteran Urșii merg în lumea interlopă, pentru somnul de iarnă, dar nu mor, pentru că primăvara se vor trezi din nou Succesul întregii misiuni, al tuturor acestor rituri secrete secrete, este legat de eroul care a trecut deja și a depășit toate pericolele de pe calea inițierii sale și în Nr a devenit "divine" Este deja un garant dovedit al fertilităţii, adică un zeu desăvârșit Ares (Marte) Urșii și steaua Arcturus ("ursul") Oamenii au numit Proeroziile lui Pyuanepsion (~ - X) Ptsoactuctuii, deoarece această sărbătoare a coincis aproximativ cu al cincilea răsărit Utsine al stelei Arcturus ("ursul"; și din constelația Volovar) În Grecia, proeroziile au fost asociate cu începutul arăturii de toamnă Arcturus a fost numit și "instigatorul țăranilor", deoarece această stea a răsărit chiar înainte de culesul strugurilor Potrivit lui Pausanias, în sanctuarul Demeter Mysia de lângă Palene (Ahaia) se afla un crâng sacru cu izvoare abundente Acolo a fost sărbătorit un festival de zile al lui Demeter În a treia zi, bărbații s-au retras din templu, iar femeile, rămase singure, și-au desfășurat activitățile obișnuite noaptea Nu numai bărbații, ci și câinii masculi nu erau permisi (Lazova , ) Termenul megaron este folosit mai ales în legătură cu sanctuarele lui Demeter și are semnificația locuinței ei, care ar putea fi și subterană Este posibil să presupunem că ritul Thesmophorii a fost săvârșit inițial într-un loc săpat sau tăiat în stâncă, numit megaron, iar mai târziu termenul a ajuns să însemne un loc închis sau, mai general, un loc de cult al zeiței Aelian mărturisește că slujbele sacerdotale au fost ținute în megaron Camera în care a intrat ierofantul se numea megaron (Lazova , ) Proeroziile sunt un festival eleusinian din Boedromion ~ - septembrie, care corespunde Prologiei din Sparta și Procharisteriei din Atena Nilsson dă data Puanepsion (= - X), dar nu citează o sursă Am spus-o astfel, cu ideea că această întrebare va fi reexaminată, pentru că se pare că avem o coincidență a datei date în Nilsson of the Proerosions cu ridicarea lui Arcturus ("ursul") și data din cererea nr ("cu urșii") (Nilson nici un an dat, , nota ) Hesiod sfătuiește că atunci când Arcturus apare seara, vița de vie trebuie tăiată (Climishin , ) Go iyamata și Little Bears? Este firesc să presupunem că apariția a doi urși, într-un singur loc, poate avea o corespondență cerească - în constelațiile circumpolare Ursa Minor și Ursa Major Urși asemănători, dar cu spatele întors unul la altul, sunt deosebit de caracteristici iconografiei "zodiacelor" mitraice, în care regăsim și imaginea unui monstru cu cap de leu, înaripat, cu corp uman și șerpi împletite pe el, cu o privire terifiantă "de foc" -Ion - analog târziu al lui Zervan (Kronos) Deocamdată, rezultatele analizelor lui D Mladenova stau împotriva "tezei astrale", care ajunge la concluzia că numele "urs", al constelațiilor cu același nume, are un caracter literar în limbile balcanice (Mladenova , ) "Rolul astral" al urșilor poate fi o "invenție târzie", dar este un fapt că "urșii" ocolesc Polul Nord (= țara hiperboreenilor), dar ceea ce este și mai emblematic, Steaua Polară se oprește în vârful "cozii" ursulețului, ceea ce, în limbaj simbolic, înseamnă că Kore (Persefona) este ferm atașat de "lumea interlopă" Datele "Zilelor Ursului" din Bulgaria și Balcani În tradiția populară bulgară, stăpânul urșilor este Sf Andrei Sărbătoarea lui, pe XI, se numește "Ziua Ursului" O legendă spunea că sfântul însuși era un mai rapid solitar în Balcani, lângă mănăstirea Troiană Legătura mitologică a Sf Andrei cu ursul este atât de puternic încât în așezările din Balcanul troian Ziua de vară a lui Andrei ( VII) este sărbătorită ca a doua sărbătoare anuală a "ursului" (Popov , - ) În mitologia și tradiția calendaristică a slovenilor, Sf Galia, sărbătorită de Biserica Catolică la X (Popov , ) Ritul purtătorului de sabie, caracteristic sârbilor de-a lungul râului Resava și din Kosovo, este atașat calendarului de la începutul noului an ( I - Ziua Vasilei) Potrivit credinței populare din acea vreme, "ursul se rostogolește", adică "urși" (Popov , ) Populația insulei Chios crede că dacă vremea este însorită în Antonovday ( ianuarie), ursul își scoate puii din peșteră pentru prima dată Și acest lucru este luat ca un semn că iarna va dura mult timp (Popov , ) Nu aș fi dat toate aceste date dacă nu s-ar dovedi a fi legate de datele pachetelor din aplicația # Pe scurt: prima dată ( noiembrie) corespunde pachetului din pasul # , care dă un data calendaristică limită de noiembrie; a doua dată ( iulie) corespunde aproximativ (dar nu exact) pachetului din pasul # , cu data limită de august; a treia dată ( octombrie) coincide cu data finală a cererii nr ( octombrie); a patra și a cincea dată ( și ianuarie) corespund pachetului de la pasul # , cu termenul limită de ianuarie Așadar, pachetele aplicației nr conțin, codificate, toate posibilele sărbători "urși" cunoscute din tradiția populară balcanică La urma urmei, Aion (Eion) a fost tatăl miticului rege Rhodope Rhezos Odată călugării l-au certat că le-a furat mierea Sfântul a reușit să prindă ursul rău S-a urcat pe spate și a condus-o la mănăstire Potrivit unei alte versiuni, sfântul a cultivat un câmp mic în munți Dar odată un urs și-a mâncat boul El a prins tocurile și l-a îmblânzit Apoi l-a înhamat la plug și și-a arat câmpurile cu el (Popov , ) Dubla datare (la nr ) din zona Strelcha Regretatul G Kitov, impreuna cu etnografi, au facut un studiu etnografic in zona Strelcha inainte de a excava celebrele movile din zona În ea notează cota-movilă "Sf Petka" ( X) la capătul de est al orașului Bărbații, femeile și copiii mergeau în acest loc în Vinerea Mare (Kitov, Doncheva , ) Vinerea Mare, ziua crucificării lui Isus, în anul d Hr , se crede că este martie, adică în prima zi a noului an și a primăverii Trebuie menționat că al șaptelea (penultimul) pachet din nr are o dată limită de martie (= echinocțiul de primăvară), iar ultimul, care datează întreaga aplicare a nr , are o dată limită data de octombrie (vezi tabelul de mai sus) În mod clar, avem o anumită legătură, dar dacă este "sistematică" sau "aleatorie" cercetările viitoare vor arăta Oschoforie Este un festival care marchează începutul recoltării strugurilor în Attica A fost organizat în cinstea lui Apollo, în ziua lui ("sacra"), în luna Puanepsion ~ - X Denumirea Oschophorii provine de la bețișoare de viță de vie cu ciorchini de struguri copți (rshi) , care erau purtate în procesiune Potrivit legendei, această sărbătoare a fost instituită de Tezeu, după întoarcerea sa victorioasă din Creta Așa-numitele oschofore sunt în total de efebe (două din fiecare trib ) Se refereau la copiii, pe care Tezeu i-a dus pe insula Creta și pe care, contrar așteptărilor tuturor, au reușit să se întoarcă nevătămați în Attica Potrivit celebrei legende, Minotaurul cretan a sacrificat băieți și fete în fiecare an ( victime în total ), dar Tezeu a luat de fapt doar băieți pentru că a deghizat alți băieți în haine de fată Tocmai ca amintire a acestei viclenii doi dintre efebi purtau la ospăţ haine de femeie Potrivit lui Plutarh, exact și numai acești doi (dualitate din nou!) au fost numiți oschofori La procesiune au participat și deipnoforii - mamele efebelor, ca în mit, le trimit, în drum, la malul mării, aducând hrană pentru călătorie În timpul procesiunii, între efebi se organizau curse și lupte în perechi (dualitate din nou!) Câștigătorilor li s-a oferit, drept recompensă, o delicatesă specială din produse, o băutură din vin, ulei de măsline, miere, făină și brânză Au fost și ceremonii necunoscute Copiii au urcat în vârful movilei și au rostogolit ouă roșii de acolo Urcarea oficială a movilei a avut loc a doua zi, după slujba de la biserică În vârf, preotul a aprins apă și a binecuvântat pe toți Până nu demult, acolo era o piatră, percepută de populație drept "cruce" Obiceiul a fost abandonat relativ recent (Kitov, Doncheva , ) Ramuri cu ciorchini de struguri apar pe monedele lui Methoc I, Amatoh și Teres II Aceasta înseamnă probabil că tracii și-au sărbătorit propriul festival - echivalentul Oschophoria grecească Pe calendarul liturgic de la Atena (de la biserica "Panagia Gorgopico"), luna Puanepsion este marcată tocmai cu o scenă din sărbătoarea Oschophorii: este înfățișat un oschofor care călcă struguri și ține în același timp o creangă cu ciorchini de struguri; lângă el - un deipnofor cu un coș pe cap Aici este locul de remarcat că bătătura strugurilor este legată de așa-numitele sharapani, deoarece aceștia se găsesc destul de des în Rodopii de Est Ritul principal asociat cu aceste structuri de stâncă este un echivalent tracic al festivalului Oschophorii/Pyuapepsii (începutul culesului strugurilor) Nu erau folosite pe deplin pentru "presarea strugurilor", ci doar ritual - pentru ruperea (călcarea) "trupul lui Dumnezeu" (strugurii) și "băutul" stâncii cu suc de struguri Într-una dintre versiunile mitice, Dionysos s-a născut dintr-o stâncă de cupluri se înregistrează și aici! Și aici apare numărul (= + ), simbolizând bucățile lui Dionysos (Osiris) rupte Din nou, vă reamintim că aplicațiile cu imagini simbolice din schemă sunt în total Evident, ele "construiesc", adunate într-un singur loc, și bineînțeles, aranjate corect, "corpul lui Dionysos" Cf apate - "fraudă" în nr Dragonul-minotaur, ca toți ceilalți antagoniști cu trei capete, poate fi înșelat cu succes prin parodie După părerea mea, această delicatesă, într-o mare stepă, judecând după conținut, este identică cu "belmuzh" al ciobanului bulgar (numită "Scyra") în templul Oschophorion, apoi fără îndoială o sărbătoare (cu hrana adusă de deipnofori) și în cele din urmă întoarcerea a căpătat caracterul unui komos (sărbătoare) Mommsen sugerează că, la fel ca purtarea ramurilor cu struguri în cinstea lui Dionysos, la acest festival (cunoscut și sub numele de Puanepsies, în cinstea lui Apollo), au fost purtate ramuri de măslin, cu lână țesătă în ele - așa-numita eiresione (un atribut) a Atenei Skiras) "Ursii", Kabirii și "gemenii" St Dimitar și St George Cei doi urși de la numărul datează aproximativ de sărbătoarea de astăzi a lui Dimitrov ( octombrie), care este o reminiscență străveche a unui complex mare și antic de vacanță asociat cu misterioasa zeiță Demeter În tradiția balcanică, Ziua Dimitrov marchează sfârșitul anului gregorian, iar începutul este legat de sărbătoarea Sf George ( aprilie) Cei doi sfinți sunt călăreți și, de altfel, "frați" (Popov , ) Dualitatea din nr , semnificată de cei doi urși (precum și perechile de călăreți opuși în schemă), indică posibilitatea reală ca în antichitate să fi existat nu doar o sărbătoare a toamnei, ci și o sărbătoare a primăverii care marchează începutul a sezonului productiv Diferitele pachete din aplicațiile nr , și au date limită, dar pot fi conectate la Ziua Sfântului Gheorghe Originea Sf Dimitrie de Tesalonic din Kabira-Korybantus (al treilea "geamăn" care a fost ucis de ceilalți doi!) - patron al anticului Tesalonic, a fost asumat la acea vreme de Iv Venedikov Biserica creștină, după el, înlocuiește pur și simplu acest cult cu martirul Sf Dimitar (Venedikov , ) Dar Kabirii sunt "gemeni" Prin urmare, originea Sf Dimitar din Kabirs, sugerează că aparține lor și "fratelui" său - St George În același timp, este bine cunoscut faptul că St Dimitar și St George a coborât în iad În acest rol, potrivit lui Venedikov, St Dimitar înlocuiește zeitatea care aduce trezirea naturii primăvara În viața Sf Biserica George a introdus un motiv care își are originile în folclorul religios păgân Sfântul este mort și iese din mormânt pentru a o salva pe fiica regelui condamnat de balaur (Venedikov , - ) La cererea nr , în care "zeița", într-un context conjugal, este plasată lângă un șarpe-antagonist cu trei capete, al doilea pachet înseamnă o dată limită de aprilie, care poate fi conectată la un posibil prototip antic al sărbătorii Sfântului Gheorghe Potrivit lui Venedikov, aici Sf George preia rolul zeului furtunii înviat de la Nerik Sfântul se luptă cu balaurul, ca cândva zeul-furtunii ceresc cu Iluyanka, ca Baal cu balaurul, ca Zeus cu Typhon sau ca Iehova evreu cu Leviatanul cu șapte capete Această reminiscență păgână, în viața martirului creștin, arată clar sursa unor motive similare - în Capadocia din Asia Mică, unde a călătorit (Venedikov , - ) Cererea nr La cererea nr , un câine sau un lup , cu coada întoarsă - un "semn al supremației", atacă o căprioară Ambele animale sunt la stânga - în sens opus de rotație în diagramă Această direcție (opusă) se dovedește întotdeauna asociată cu personaje "pe moarte", cu "capete căzute", cu "animale" atacate și pe moarte Singura excepție este "câinele mort" de la nr , care este orientat, deși cu picioarele sus, în sensul de rotație în schemă Spre deosebire de poziția de sacrificiu de sine (de "înclinare") a căpriorului (cu coarne) din următoarea aplicare (nr ), aici animalul stă în picioare și nu are falus, ceea ce înseamnă că este femelă - deci o căprioară Pe cererea nr sunt marcate un total de de ovule ( + de la stânga, de sus, + de la dreapta și + de jos) "Pachetul" lunar actual este exact (D = ЗОЗ^Е - zi, ceea ce ne duce la data "limită" III, adică echinocțiul de primăvară (în al -lea an de la începutul rotației în schemă ) Din nou este vorba despre vacanța de primăvară Cronici Codificarea unui ciclu de de ani în schema de la Letnitsa este un indicator al prezenței unui întreg "ansamblu" de fapte conectate, care creează o punte între astronomie, pe de o parte, și mitologie și religie, pe de altă parte: Ciclul de bază al schemei Letnitsa este Pentaetherida (un ciclu de ani) Cu acest ciclu începe schema (în aplicațiile nr și ) și se termină (cu "ciclul mesagerului sub Zalmoxis" în aplicațiile nr și nr ); toate acestea, în total aplicații, se dovedesc a fi legate de "dincolo" și sunt grupate în perechi în jurul cercului magic central (Nr / ) Unul este plasat la începutul rotației, iar ceilalți la sfârșit În teza mea încă nepublicată (ca carte), am caracterizat "șarpele care devorează Luna" de pe altarul b de la Ovcharovo (eneolitic) ca indicând căderea, la sfârșitul anului , a presupusului luna intercalară Eroul "moare" (sau mai bine zis "poate muri") în al -lea an, deoarece, prin prezumție, în fiecare Pentaetherid sunt luni intercalare, adică timp de de ani, numărul total de intercalari ar trebui să fie de x = bucăți Dar în practică intercalarii din acest ciclu sunt doar Unul dintre ei, la sfârșitul ciclului, cade, "mâncat de timp", adică de Kronos (Zalmoxis ) Cu alte cuvinte, o lună intercalară este în sfârșit "ucisă", la fel cum eroul nostru (mesagerul lui Zalmoxis (Kronos)) este ucis, având Potrivit lui K Boshnakov, aceasta este o "cățea" sau un "lup" (Boshnakov , ) Potrivit lui A Boshnakova, animalul atacat aici este un frișon, i e "doe mascul", cu coarne căzute (Boshnakova b, ; Boshnakova c, , nota ) Dar aici nu este indicat nici un falus Prin urmare, este o căprioară Interesant de remarcat coincidența numărului total de ovule din aplicație ( ) și anii de ciclu ( ) codificați pe aceasta De fapt, un set de de linii, dispuse neuniform de-a lungul periferiei altarului b de la Ovcharovo (eneolitic), este asociat tocmai cu apariția ciclului lunar-solar de de ani După părerea mea, aceasta nu este doar o coincidență! Este un sistem! Un sistem care a fost în vigoare încă din timpuri preistorice! Kronia din Atena au fost sărbătorite pe Elaphebolion (" / III), iar în epoca romană, conform calendarului solar, au început să fie sărbătorite exact la data echinocțiului de primăvară Potrivit lui Mnaseas, un student al marelui astronom și matematician Eratosthenes, care a trăit în secolul al II-lea î Hr , Kronos era venerat de geți și era numit Zalmoxis (Popov , ) La de ani după ce i-a căzut lotul Același ciclu de de ani, așa cum am spus mai sus, este alcătuit din penteteride, adică de cicluri consecutive de ani Și de aceea tracii și-au trimis "mesagerul" (a împlinit de ani) la fiecare ani Cu numele aici, i e "cerbul", în lumea celtică însemna Dioscuri Această pereche (un erou muritor și un erou nemuritor) este întruchiparea anumitor inserții intercalare, deoarece într-un ciclu calendaristic de de ani ele alternează corect și consecvent - primul care se aliniază întotdeauna cu echinocțiul de toamnă și al doilea la sfârșitul lui la fiecare ani consecutiv pentru a se alinia cu echinocţiul de primăvară Primul Dioscur (la echinocțiul de toamnă) este nemuritor, iar al doilea (la echinocțiul de primăvară) este muritorul, care este identic cu "mesagerul lui Zalmoxis" Aici, trebuie să subliniez că de fapt gemenii traci (Dioscuri) sunt un semn al celor două esențe ale regelui trac - militară și spirituală, întrucât se îmbină în drumul lung al inițierilor și dedicațiilor pe care îl parcurge eroul Această pereche semnifică practic o persoană care trebuie să se unească în sine, la finalul inițierilor, pentru a deveni rege și zeu, două entități opuse, una muritoare și alta divină, una militară și cealaltă preoteasă Singura numărătoare în aplicația # : Numărul de luni Numărul de zile Termen limită cMerk cVenus cMars Alte CICLURI Localizarea setului ( + ) aprilie (?) , , (Vecernia de seară) , < + Zile Din colțul din stânga jos până la botul căprioarei ( + ) august (Panatinea) , , (Vecernia) , De la botul căprioarei până la colțul din stânga sus ( + ) , , (Zornitsa) , ( + ) IUNIE (Bendidii) , , (Zornitsa) , De la coada lupului la coada căprioarei ( + ) septembrie (toamna , , ( ) , De la coada căprioarei în jos Într-un anumit sens, botezul lui Iisus Hristos, în râul Iordan, în al -lea an de viață (!), îl dezvăluie drept "alesul lui Dumnezeu" Acest fapt binecunoscut arată că "lotul" aruncat asupra fiului zeului când avea de ani - la fel cum se pare că s-a întâmplat în Tracia - cu "mesagerul lui Zalmoxis" Diodor (IV, , ) ne informează că: "Celții, care se învecinau cu Oceanul, îi prețuiesc mai ales pe Dioscuri: după o tradiție foarte veche a lor, aceste zeități veneau din Ocean De aceea, de-a lungul coastei există locuri ale căror nume sunt derivate din numele Argonauților și Dioscuri" (Duval , ) Tacitus (Germanie, , - ) adaugă: "printre naharvals [un trib germanic] au arătat un copac - un loc sacru al unei religii vechi Acolo slujea un preot îmbrăcat în haine de femeie Aici se venerau Castor și Pollux - așa este caracterul acestui cult, iar numele lor este Aici [din latină alces, este - "ulei"] Nu există statui, nici urmă de influență străină: într-adevăr sunt zeificați ca doi frați, ca doi tineri" (Duval , ) Din informațiile citate mai sus, se poate concluziona că Dioscurii au apărut în partea de vest a cerului și au fost văzuți pentru prima dată deasupra Oceanului ( ), că au fost numiți "cerbii" ( ), că în lumea galo-germanică erau asemănați cu "tinerii" (cf "neomenia" - "tânăra Lună"; ( ) și că preotul lor era îmbrăcat în haine de femeie (travestirea este caracteristică în special zeităților lunare!); ( ) Trebuie amintit că în calendarul lunar-solar macedonean, lunile intercalare se numeau Dioskoros, adică Dioscurus, care marca alternanța fiecăruia dintre frații Dioscuri ca intercalari într-un ciclu calendaristic (în locul lor respectiv în an) echinocțiu) unghi drept ( + ) februarie (Anthesteria) , , (Vecernie) , Sub corpul căprioarei ( + ) martie (echinocțiul de primăvară) , , (Vecernie) , zof - zi Vârsta de de ani în diferite culturi și religii de ani este perioada ritualului faraonic egiptean heb-sed Conform doctrinei religioase egiptene, forțele vitale ale faraonului s-au epuizat în al -lea an al domniei sale Apoi a fost organizat primul ritual heb-sed, după care sărbătorile au devenit mai dese - în perioade de - ani (Krol , - ) Între și î Hr Anii Ululu din calendarul babilonian apar la fel de frecvent ca anii Adaru (Van-der-Waerden , - ) Aceasta înseamnă că intercalările au avut loc exact la fiecare , ani, ceea ce înseamnă că calendarul a funcționat pe un ciclu de de ani Apariția acestei perioade, în această epocă "Perepisiană", este mai mult decât firească, ținând cont că acest ciclu este cunoscut și caracteristic lumii indo-iraniene Ciclul de de ani în lumea iraniană este reprezentat în principal în practicile comemorative În anul , sufletul defunctului a trecut complet în tărâmul morților și a început deja să fie susținut prin jertfele comune săvârșite de fiecare familie în cadrul "Sărbătoarei Tuturor Sufletelor" (în Avestan Hamespatmaedaia) Această sărbătoare a fost sărbătorită în ultima noapte a anului vechi (pe de Spendarmad; b m - din nou numărul ! ), adică chiar înainte de echinocțiul de primăvară (= data nr ), când sufletele se întorceau la fostele lor sălașuri, la apus Odată cu răsăritul lui, în prima zi a noului an, sufletele au zburat înapoi (Boyce , - , - ) Potrivit tradiției, Zoroastru a primit revelația divină la vârsta de de ani Acest mare eveniment este menționat într-unul dintre Gathas (Yasna ) și descris pe scurt în lucrarea Pahlavi Zadspram ( - ) (Boyce , ) (Dandamaev, Lukonin , ) În zoroastrism, vârsta de de ani este percepută ca "vârsta înțelepciunii mature" Tahma-Urupi (Tah-Moruv - "cel puternic îmbrăcat în piele de vulpe" ) învinge demonii și vrăjitorii și chiar "călărește pe Angra Mainyu, ca un cal, timp de de ani, de la un capăt la altul al pământului" Din punct de vedere al regularităților calendaristice-astronomice, nu există nicio îndoială că anul este un moment critic pentru orice putere regală, întrucât în calendar, pe o perioadă de de ani, "dispare", adică "moare" o presupusă (a -a) lună intercalară Fără îndoială, această "moarte" este echivalată cu "pierderea puterilor vitale" a "principiului divin masculin" Potrivit lui J Gohari, Amenhotep IV Akhenaton ( - î Hr ) a reformat sărbătoarea Heb-sed schimbându-i durata A făcut-o sărbătorită în ani (Kroll , - ) Lunile de de zile sunt toate luni în calendarul "solar" tânăr avestan (persan), care este aproape o copie exactă a celui egiptean, dar cu un sistem diferit de intercalări Acolo se povestește cum odată Zoroastru, participând la sărbătoarea sărbătorii primăverii, a mers la râu după apă pentru a pregăti haoma A intrat în mijlocul râului, iar când a ieșit din el pe mal ("curat ritual"), o viziune i-a apărut în aerul curat al unei dimineți de primăvară Pe țărm a văzut o ființă strălucitoare, care i s-a arătat ca Vohu-Mana, adică "Gândul bun" Acesta l-a condus pe Zoroastru la Ahura-Mazda și alte cinci figuri emițătoare de lumină, în prezența cărora profetul "nu și-a văzut propria umbră din cauza luminii lor strălucitoare" De la aceste zeități Zoroastru și-a primit revelația (Boyce , ) Cf îmbrăcămintea din piele de vulpe a aristocraților traci Caracteristica ciclului de ani în zoroastrism este împărțirea sa în două părți - câte ani fiecare La vârsta de ani, adolescentului i se oferă o centură rituală kushti și părul său este împletit în coafura gaizu Ca să fii glonț în Atena trebuie să ai peste de ani, iar în adunarea propriu-zisă (Bule) cei mai în vârstă au primul drept la cuvânt Între copilărie și maturitate, între război și viața politică deplină, se întinde perioada de încercări și inițieri raportate în majoritatea societăților primitive (Nacke , ) Ajuns la vârsta de de ani, eroul trac participă la lot și poate fi ales drept "trimis la Zalmoxis" Evanghelistul Luca ne informează că Isus a fost botezat de Ioan la vârsta de de ani (= "vârsta maturității depline") Apoi, fiind "ales" de (lotul) lui Dumnezeu, începe misiunea lui de "mesia" Regele David a devenit și el la vârsta de de ani (MF , - ) Conform calendarului bisericesc, Ioan s-a născut pe iunie, cu luni înaintea lui Isus, în ziua solstițiului de vară La vârsta de de ani, Ioan a mers să predice în deșert (care în Tracia înseamnă "muntele înalt"), îmbrăcat într-o haină din lână de cămilă (veșmânt neorfic și nepitagoreic-b m ) și s-a hrănit cu miere sălbatică și lăcuste ( mierea este un simbol al meșteșugului și al poeziei) Ciclul de de ani al lui Saturn în lumea iraniană (după Van der Waerden ) În textele persane medii, planeta Saturn este singura care nu este identificată cu o zeitate În textele științifice se numește Kaivanu - nume care corespunde numelui științific babilonian Kaimanu În textele armene, Saturn este numit Zruan, adică Zurvan, Zervan (celebra zeitate - tatăl gemenilor Ahura Mazda și Ahriman) Zervan mai era numit și Tuhe - în persană mijlocie bakht (bakht - "destin" ) Aceasta coincide cu desemnarea egipteană a lui Saturn ca "steaua lui Nemesis" - zeița răzbunării și răzbunării Dacă traducem identitatea Saturn = Zervan în greacă, atunci obținem egalitatea Kronos = Chronos (Van-der-Waerden , ) De fapt, mai mulți autori greci susțin că Kronos este Chronos, adică "Timp" În inscripțiile din Elatia (secolele V-IV î Hr ) Poseidon este numit "Fiul lui Chronos", ceea ce înseamnă că tatăl lui Poseidon (Kronos) este numit aici Chronos Printre autorii care susțin opinia că Chronos este doar un nume metaforic pentru Kronos se numără Pherecydes Sproskis, care a afirmat că Zeus (numit de el Zas) este "aerul", Chthonia este "pământul", iar Kronos este "Timpul" ( adică Chronos) Van der Waerden a descoperit că Pherekyd Sprosky se afla sub influența zervanistă, recunoscându-l pe Chronos drept primul zeu și creator Prin urmare, conchide el, putem concluziona că identificarea lui Kronos cu Cronos este în deplin acord cu învățătura zervanistă În Teogonia lui Pherecydes Sprosci și a orficilor, Chronos se oprește la începutul succesiunii domnitorilor, iar Kronos apare mult mai târziu Ce vrea să spună Pherekydes când spune că Kronos este Timpul? În Avesta (Yasna , ) se găsesc două forme diferite de Zervan: Zervan Akatsana - "Timp fără sfârșit" și Zervan Dargahvadata - "Timp a cărui guvernare autonomă durează mult" În cărțile Pahlavi această diferență este elaborată în continuare Astfel, în partea din Budnahishn, se dă o explicație: "timpul era infinit, dar a devenit finit prin actul de Numele lui Dionysus - Bacchus nu are legătură etimologic exact cu acest termen iranian? Pentru că Saturn (Bakhtus!) în lumea iraniană simbolizează "moartea", iar Dionysos "trece în mod regulat prin moarte", și în codul astronomic al trieteridelor creaţia Când timpul se termină, adică când Spiritul Distructiv este anihilat (b m -care corespunde tăierii celor trei capete ale șarpelui nr , care în schema Letnitsa este completată în nr ), atunci se va reuni cu infinitul și din nou fii pentru totdeauna (infinit)" (Van-der-Waerden , ) De mare importanță pentru prezența "trăsăturilor iraniene" în schema din Letnitsa este generalizarea lui Van der Waerden conform căreia Chronos Agerasos ("timpul de îmbătrânire") al textelor orfice este echivalentul grecesc al lui Zervan Akarana Pe de altă parte, notează autorul, stăpânul "epocii de aur" Kronos este foarte asemănător cu "timpul a cărui guvernare va dura mult" În mod evident, Zervan Akarana, creatorul tuturor, nu poate fi identificat cu o planetă, ci "finalul" Zervan - poate! Și de aceea este identificat cu Kronos (Saturn) Numele Zervan a fost eliminat de pe lista planetară persană și înlocuit cu numele neutru Kaimanu, deoarece Darius era un adversar feroce al Zervanismului În inscripțiile sale, el îl numește pe Ahura Mazda "cel mai mare dintre zei" și "creatorul cerului, al pământului și al oamenilor", în timp ce zervaniștii asociau aceste lucruri cu Zervan În inscripțiile ahemenide, ca și în Herodot, Zervan nu este menționat nicăieri și este probabil ca ritualurile cultului său să fi fost ascunse autorităților oficiale (Van-der-Waerden , ) În zoroastrism, planeta Saturn este "un dar de la Zurvan lui Ahriman", alături de "haine negre cenușii", "lacomie", "poftă" și "întuneric" Este asociat cu un impact negativ puternic, deoarece este un "purtător al morții" Este important de menționat că puterea lui Ahriman a rămas "amestecata cu puterea lui Zurvan" (Stoyanov , ) În acest sens, trebuie să subliniem că cei trei șerpi de la nr înseamnă exact un astfel de personaj mitologic "mixt" în care binele și răul se luptă, dar răul pare să prevaleze Saturn etruscii și romanii Numele Satres este marcat aproape în centrul unui model etrusc de bronz al unui ficat din Piacenza, Italia Sub forma Satros, același nume se găsește și în așa-numitul "text Zagreb", iar o a treia formă - Satyria(s) este notă pe o țiglă din Capua Potrivit lui Nemirovsky, acesta este numele etrusc al zeului Saturn, adoptat ulterior de romani Autorii romani erau siguri că în Italia Saturn era un "străin" asociat cu Orientul (Nemirovsky , ) Potrivit lui Nemirovsky, cultul lui Saturn are origine pelasgică (după el, cretană) În acest sens, el nu omite să menționeze tribul trac al lui Satri și zeul frigian Satra Greșeala lui constă în ignoranța lui cu privire la faptul că tracii și frigienii sunt, în esența lor, pelasgi, deoarece locuiau în zona din sud-vestul tracic El caracterizează apariția acestor nume, printre traci și frigieni, ca rezultat al "contactului" cu pelasgii (Nemirovsky , ) Saturn în Tracia Analizele de până acum arată că tracii cunoșteau toate ciclurile calendaristice-astronomice cunoscute ( , , , , , ani etc ), inclusiv ciclul de rotație a nodurilor lunare și ciclul eclipselor lunare - Saros (= ani) + zile, vezi cererea nr ) Alături de ciclul de de ani, al cincilea pachet din # marchează exact un ciclu al planetei Saturn (= Kronos/Zalmoxis), prin apariția unui "pachet" lunar de de luni (= ciclu de Saturn + de zile; cf tabelul de mai sus) Numărul , luat ca număr de zile, Acest lucru coincide cu o sugestie(tm) conform căreia Logosul lui Hermes, care "pune în mișcare" schema (= "actul creației"), este o vrajă care întrerupe "timpul nesfârșit" (în nr / ) pentru a da nașterea la "timp finit"", care, de altfel, este egal cu ciclul lui Saturn-Kronos-Zalmoxis-Zervan, care, de asemenea, în schemă are o durată de exact de ani (!) Acest "timp finit (limitat)" este asociat cu apariția vieții, simbolizat de eroul muritor, care se mișcă în schema de ani, pe baza "pașilor" de timp = aplicații separate asociate cu isprăvi și inițieri Vezi nota de mai sus! este egal cu un an tropical (solar) Acest lucru explică de ce Kronos a fost un paredros natificat ("însoțitor") al lui Apollo și a avut întotdeauna caracteristici solare inexplicabil de puternice, în ciuda faptului că a fost învins de Zeus și alungat în lumea interlopă Aceste caracteristici, după părerea mea, sunt explicate în mare măsură tocmai prin acest număr "solar" , care, luat ca "pachet de luni", este egal cu un ciclu al planetei Kronos (Saturn) "Anul Saturn" a fost cea mai lungă perioadă de timp din compendiul astronomiei antice Numele Saturn este derivat din latinescul satus - "semănat" sau din verbul saturare - "a satura", iar din moment ce Saturn este identificat cu Kronos - "zeul timpului", este interpretat în sensul de "saturat cu ani" (Cic Nat II, , ) Pe un faimos relief de marmură de la Mishkova niva, lângă orașul Malko Tarnovo, Strandja, datat în secolele II-IV d Hr (acum păstrat în colecția muzeului acestui oraș), Saturn este înfățișat ca o sferă înconjurată de un inel (brâu), la fel cum este înfățișat astăzi Jupiter "Jurnaliştii" şi "căutătorii de senzaţii" explică acest fapt cu afirmaţia absurdă că, vedeţi voi, astronomii antici erau atât de avansaţi încât cunoşteau "inelele lui Saturn" Apoi este întrebat, din moment ce au putut vedea "inelele lui Saturn", de ce nu au văzut mai întâi inelele de multe ori mai mari ale lui Jupiter? De fapt, "amenințarea" simbolizează planeta Saturn, care se învârte, în cel mai lung ciclu cunoscut de astronomii antici ( de ani), în jurul sferei cerești centrate pe pământ (pământul a fost "centrul universului" universal până în vremea lui Nicolaus Copernic!) În acest sens, voi observa că din antichitate au fost semnalate multe monumente, în care benzi zodiacale înconjoară sfere Baltheus cu semne zodiacale sunt adesea atârnate pe umărul lui Apollo (vezi și capitolul: "Kyklos Kakoi") Relația directă: Saturn - satris (tribul trac) - kshatriyas (casta de război) - o perioadă de de ani (vârsta unui kshatriya în care atinge perfecțiunea, devine "asemănător cu Dumnezeu" și demn de sacrificiu zeului ) este, evident, foarte veche și bazată exclusiv pe pătrunderea principiilor astronomice în mitologie și rituri Echinocțiul de primăvară este o sărbătoare dinastică importantă în societățile iraniene În epoca sumerienilor, începutul tuturor lucrărilor agricole a căzut la data de II (-Anthesterii - b m ), când constelația Pleiadelor a fost văzută pentru ultima oară pe cer - în sumeriană: "Steaua Taurului " În aceeași noapte, în zenit, a fost localizată și constelația Leului (în sumeriană - "Steaua Regelui") Acesta este considerat a fi principalul motiv pentru care "victoria leului asupra taurului" apare în arta sumeriană (Kuzmina , , citând Hartner) Împreună cu Pleiadele, pe cerul Mesopotamiei, în epoca sumeriană, constelația Cassiopeia (în sumerian "Steaua Helenei") era vizibilă cel mai jos deasupra orizontului (adică, la punctul culminant inferior) De aceea, taurul și cerbul sunt interschimbabile, ca victime ale leului (care în acest moment se află "în punctul culminant superior") Acest cod astral a fost adoptat de asirieni, medii și în cele din urmă de perși Dar în epoca ahemenizilor (persanilor) același fenomen ceresc era deja vizibil pe III, adică foarte aproape de echinocţiul de primăvară ( III) Prin urmare, bătălia nu mai simboliza începutul sezonului agricol (și Antesteria-b m europeană), ci echinocțiul de primăvară (Kuzmina , ) Chiar și în Asiria antică, leul era un simbol al regelui învingător Această esență s-a păstrat pe vremea ahemenidelor Prin urmare, scena, cu un sens politic analog, este transferată în alta (mai mult Desigur, anticii cunoșteau Ciclurile Triple Sarosky și Triple Metonice, pentru că erau mai lungi de de ani Dar aici există deja o repetare, o înmulțire a ciclurilor, în timp ce ciclul lui Saturn este unul și cel mai mare care s-a cunoscut Acest sacrificiu este în onoarea lui Saturn, deoarece kshatriya este strâns asociată cu "sămânța", mai precis cu protecția recoltei, principala prerogativă a lui Ares (Marte) - "zeul războiului" S-a spus că una dintre etimologii derivă numele Saturn din latinescul satus - "sămânță" ("sămânță"; b m - cf și Mythos - "sămânța" din cultul Kabiri) tardiv) moment calendaristic Victoria leului începe să semnifice primăvara (sărbătoarea Nowruz) Sub ahemenizi, această sărbătoare (Nowruz) a devenit una dinastică Pe ea, din toate colțurile primului imperiu al lumii, în Persepolis (capitala perșilor), supuși s-au înghesuit cu daruri - la fel, așa cum sunt înfățișați în Apadana (Persepolis), unde, în mai multe locuri, poate fi un leu văzut (cu coroana capului ahemenid) atacând un taur (Kuzmina , ) Potrivit lui Kuzmina, de-a lungul timpului, ca alternativă la leu, a început să apară un grifon, care era "identic din punct de vedere semantic cu leul" (Kuzmina , ) În vremurile de mai târziu, și mai spre vest, această legătură mitologică, de data aceasta cu Marea Zeiță și taurul, a fost păstrată în cultul lui Cybele Acest cult include o sărbătoare numită taurobolia ("uciderea unui taur"), care este celebrată chiar în echinocțiul de primăvară Este greu de concluzionat dacă taurobolia lui Cybele este o ofrandă caracteristică epocilor anterioare (adică dacă este o trăsătură autentică a cultului acestei zeițe frigiene) sau, după cum indică inscripțiile, se referă cel mai devreme la sec de la Hr (ceea ce sugerează mai degrabă un împrumut religios dintr-o altă doctrină) În orice caz, există monumente epigrafice din epoca preromană, kontos provine din Asia Mică de Vest, kontos menționează "jocuri cu tauri", kontos se termină cu taurobolia La aceste informații ar trebui adăugată taurobolia din ceaunul de la Gundesrup, care datează cu siguranță din secolul al II-lea î Hr (Marazov , ) Remarc toate acestea în legătură cu identitatea repetat indicată, între taur și cerb, în context sacrificial În acest sens, datarea nr , la echinocțiul de primăvară, este mai mult decât firească și logică Mai mult, următoarea aplicație, cu un complot similar (un căprior atacat de un grifon), este datată și echinocțiul de primăvară Căprioară este soția eroului, iar eroul este câinele/lupul care îl sfâșie! Închizătoarea lui Ulise, un cadou de la Penelope Un interes deosebit pentru analizele cererii nr este descrierea clemei cu care Ulise îşi prindea chlamys (Homer Od - ): "cu clema se ţinea mantaua; pe ea un meșter a sculptat un câine înfricoșător iscusit, iar în ghearele sale puternice o cerbă tânără; ca o pâlpâire vie " După cum observă pe bună dreptate X Foley (Foley , ), această relatare a lui Ulise este un compliment indirect pentru Penelope, deoarece haina frumoasă și podoaba ei sunt darurile ei de căsătorie Cerapa este însăși Penelope, iar lupul este Ulise (Marazov , ) Prin urmare, această închizătoare este un fel de "jurământ de loialitate", pentru "loialitate față de mormânt" și "loialitate - în viitor" Un crater cu figuri roșii din Apulia, Italia Cei doi pereți ai unui crater din Apulia cu figuri roșii înfățișează, respectiv, răpirea lui Thetis de către Peleus și a lui Cephalos de către Eos (Spengler și colab : Abb - ) Pe gâtul vazei, deasupra scenelor principale, sunt prezentate motive de "luptă între animale": doi grifoni atacă o cerbă, în prima scenă principală, iar deasupra celei de-a doua aceiași grifoni atacă un taur (b m - aparent taurul) aici înlocuiește căprița cu coarne de la nr ) Maestrul a diferențiat în mod deliberat victimele Într-un cod zoomorf, cerba înseamnă fecioara (Thetis) iar taurul tânărul (Kephalos) (Marazov , ) Pe acest monument, cerful este atacat de grifoni, probabil pentru că într-un mediu grecesc și femeile aveau dreptul la inițiere, adică și au devenit demni de un grifon care să-i ducă în dincolo către zeu Dar pe vremea lui Homer, și într-un cadru tracic, căprioară este atacată de un câine/lup, care/care simbolizează fără îndoială chiar eroul căruia femeia i-a jurat fidelitate eternă Căprioară (ca și căprioara din # ) este, de asemenea, un sacrificiu de bunăvoie Potrivit lui Pindar, Ahile ar putea ucide un cerb numai dacă îl depășește (Marazov , ) Și din moment ce acest eveniment (un om care depășește un căprior) este evident imposibil, părerea opusă prevalează, că căprioara (căprița) "vine singură" sau "se lasă prinsă", la fel cum căprioară voluntară vine de sărbătoarea lui Ilinden ( iulie) Acest cerb (cu coarne de aur - de la # ) este preot-războinic desăvârșit căruia i-a căzut lotul pentru a fi "mesagerul lui Zalmoxis" Soarta eroului care nu și-a încheiat studiile și inițierile este diferită Actaeon se transformă într-un căprior și moare, sfâșiat de proprii câini (Marazov , ) Nu i se dă onoarea de a fi ridicat la cer de un grifon, pentru că jurământul "iubitului" lui (Artemis) devine o "condamnare la moarte" Proprii săi câini, care ar trebui să-și rupă "soția credincioasă" (căprița), îl sfâșie acum În acest sens, imaginea de la nr poate însemna nu doar "jurăământul de credință feminin", ci și "femeia", adică "rea", ieșire, pentru "mesagerul lui Zalmoxis", care s-a dovedit a fi laș și laș în fața morții(?) Cei doi kantharos din Movila Mare de lângă satul Duvanlii Cea mai veche imagine a lui Dionysos în Tracia (de la mijlocul secolului al V-lea î Hr ), opera unui maestru grec, se găsește pe un kantharos de argint găsit, în "înmormântarea unei femei", extraordinar de bogată, în Movila Mare de lângă Duvanlius Imaginile sunt acoperite cu amalgam de aur Pe o parte a kantharosului este reprezentat un zeu cu barbă, cu păr lung, purtând un chiton scurt până la genunchi Într-o mână ține tirsul lui Dionysos, iar cealaltă este întinsă pentru a primi icre, care îi este înmânată de o femeie cu părul lung și o haină care ajunge până la călcâi, interpretată ca o "menad" (Venedikov , - ) Pe cealaltă parte a kantharosului, sunt reprezentate două figuri, care stau în mod clar într-o relație strânsă cu Dionysos, și formează din nou un "cuplu " Acestea sunt un satir și un bacanal, prezentate în mișcare violentă Satirul este gol, cu urechi de animal, frunte chelie și coadă de cal, ținând în mână un tirs Bacchante, în schimb, supraîmbrăcat, plutește într-un dans vârtej (Venedikov , - ) Potrivit lui Venedikov, femeia de pe față "ar putea fi și Artemis", dar de fapt este, probabil, prințesa cretană Ariadna, care acceptă moartea voluntară (străpunsă de săgeata lui Artemis) ca jurământ de credință față de Dionysos Acest mit este precedentul care dă naștere ideii unei căsătorii mitice postume cu persoana iubită Ea explică cel mai bine dorința femeii trace de a muri peste mormântul "soțului iubit" Acesta este singurul mod prin care o femeie poate fi inițiată la un nivel superior în doctrina tracică (Marazov , - ) Căprioară pe care femeia Ariadna(?) o înmânează lui Dionysos este un substitut pentru femeia însăși, care, în acest moment, depune un "jurământ de fidelitate (până la moarte)" conjugal zeului-erou Cel mai probabil, această înmormântare "feminină" este a "soției iubite" eroului, care a fost ucisă la mormânt O altă dovadă este descoperirea, în aceeași înmormântare, a unui al doilea kantharos de argint, de aceeași formă, dar fără decor Cele două kantharos, într-un loc, într-o înmormântare, sunt dovezile materiale ale unui rit legat de un "jurământ de căsătorie" între un bărbat ("zeitate") și o femeie (înmormântarea este feminină) În timpul uneia dintre primele etape ale maturizării ei, femeia din Grecia Antică a servit ritual ca "căprioară a lui Artemis" (Soie , ) Din cauza lipsei cerbiilor, în mediul urban al Atenei, victima înlocuitoare a fetelor în timpul Brauronias era o capră (Marazov , ) Recursul la metafore zoomorfe, i e schimbul codului antropomorf cu codul zoomorfic este justificat deoarece fata, la fel ca băiatul din perioada premaritală, este "sălbatică" și ca "neîmblânzită" aparține regnului animal (Marazov , ) Închinătorii lui Dionysos, îmbrăcați în piei de cerb (nebride), purtând tiruri, precum și Bacchantes, credeau că Dionysos apare sub forma diferitelor animale, în principal căprioare Prin urmare, bacanalele le-au sfâșiat - o acțiune percepută ca punctul culminant al orgiilor (Teodorov , ) Aici voi face doar aluzie la un subiect major în curs de dezvoltare care, sunt convins, va fi de mare interes academic Aceasta este tema practicilor funerare tracice După părerea mea, principala practică în Tracia, ca în întreaga lume iraniană, este încarnarea cadavrului Înmormântările sunt excepții, dar ele marchează întotdeauna doctrinar indivizi "puri", despre care se crede că sunt "preferații" Marii Zeițe Mamă și ale căror trupuri în descompunere nu pot polua pământul Prin urmare, vine ca o concluzie firească că această înmormântare feminină este aceea a unei "zeițe" Cu toate acestea, aproape niciodată vom ști detaliile Motivul: "un erou urmărește un cerb magic" În multe cântece bulgărești, eroul, timp de multe zile, urmărește o căprioară magică, care este atât de rapidă încât nu o poate ajunge din urmă și să-l prindă Acest motiv este deosebit de popular în mitologia eurasiatică (Marazov , ) În toate cazurile, urmărirea căpriorului are conotații matrimoniale Zeus o urmărește pe Taygeta cu gânduri impure, iar pentru a o salva de pasiunea lui, Artemis o transformă într-o căprioară; Polixena și Ifigenia au fost sacrificate ca "soții" lui Ahile ; indianul Rama, absorbit în urmărirea unei căprioare de aur, își abandonează soția Sita și aceasta este răpită; în timp ce vânează, epicii regi indieni se întâlnesc cu prințesele pe ale căror pământuri are loc urmărirea; eroul Peyo nu poate prinde cerbul decât în răzuitoare făcute din pânze, pentru că fecioarele jupesc pe lângă râu etc Vânătoarea în aceste cazuri înlocuiește ritualul "concurs de căsătorie" (Marazov , ) Ritul lui Lazăr prezice întunecat că fecioara va merge într-o "pădure verde" unde va fi "mâncat de un lup" Băiatul-lup este tânărul-vânător aflat în curs de inițiere militară (Marazov , ) Un complot comun este o fată care se îndrăgostește de un vânător de căprioare Pentru fecioara eroică, "prima libe" este eroul care o va străpunge cu sabia lui În acest plan este plasată dorința tinerilor în colinde de Crăciun - aceștia sunt identificați în principal drept "vânători de căprioare" eroul urmărește de Crăciun un cerb magic cu coarne de aur O prinde numai în pânzele fecioarelor, pe măsură ce se spală pe râu, adică în acord cu principiul feminin (Marazov , ) Semnificativ este că, parcă în afara contextului cântecului, imediat după ispravă, eroul se căsătorește cu fecioara Vida, pe care, probabil, sub masca unei căprioare, a gonit-o (Marazov , ) Înainte de jertfa fiicei ei peste mormântul lui Ahile, Hekabe visează la o căprioară atacată de un lup (Epgyr Nes - ) Abia după ce lupul "a mâncat" fata, adică numai după căsătorie, fata va fi îmblânzită și va intra în sfera culturii (Marazov , ) De fapt, fecioara-erou rătăcește prin lume în speranța de a-și găsi ucigașul-prima libe și, prin urmare, murind, îi spune că l-a ales ca soț Și străpunge inima fecioarei ca să-l facă să o înjunghie pe a doua - pe a tinerei soții (Marazov , ) În drum spre orașul unei "feițe", copilul-erou (un înlocuitor al mirelui) taie capetele zânelor oferindu-i o verigheta Astfel, pretinsul-erou își ucide inamicul cu sabia, făcând-o astfel soția sa (Marazov , ) Cererea nr La cererea nr , un grifon cu cap de vultur, corp de câine, coadă de leu și aripi (probabil de vultur) atacă un căprior (căprior mascul) cu coarne mari aurii Pur biologic, pentru căprior, coarnele mari reprezintă un cod temporal pentru echinocțiul de toamnă Erbivorul este plasat într-o "poziție scitică" - venerând zeității Aceasta este o poziție de "sacrificiu de sine voluntar" - un simbol al sacrificiului uman real în cultul lui Zalmoxis Grifonul a săpat în corpul animalului cu un total de trei "lame" (doi colți vizibili, cu câte trei gheare fiecare, și un cioc) Aici în dreapta sunt arătate imagini cu "vulturi" din zona traco-scitică, echipate cu un singur picior hipertrofiat, pe care sunt indicate mereu gheare gigantice Aceste trei gheare, cred, sunt Potrivit lui K Boshnakov, aceasta este "cățea-lupul înaripat" (Boshnakov , ) Vânătoarea de cerb roșu este caracterizată drept "cea mai importantă și principală scenă" din Mormântul lui Alexandru (Kitov , și fig ) O căprioară este înfățișată deasupra intrării în camera cu cupolă a spiridușului Frescele au fost pictate în secolul al III-lea al XIV-lea al IV-lea î Hr (Kitov , ) Aceasta este una dintre cele mai vechi reprezentări ale unui călăreț vânând o căprioară Potrivit lui Al Cerbul de toamnă este un simbol al imaginii regale, solare, a lui Orfeu Prin urmare, pe Muntele Pangea, tracii și-au sărbătorit zeul cu două fețe, îmbrăcând nebride (piei de căprioară) (Toamna , ) Jertfa voluntară a unei căprioare, în rândul popoarelor din Nordul Rusiei, datează tocmai de la echinocțiul de toamnă (Lushnikova , ), când coarnele căpriorului și căpriorului sunt cele mai mari Datarea cererii nr de la Letnitsa, cu numărare continuă (de la nr până la nr inclusiv), este la echinocțiul de primăvară, la data de martie ("Învierea lui Hristos" d Hr ), și cu independentă ( separat) numărarea ovulelor (numai din cererea nr ) - martie (vezi tabelele de mai jos) Dacă credem credința antică larg răspândită, răstignirea lui Hristos a fost la de ani III d Hr Unii creștini, care nu acordau atenție poziției Lunii pe cer, sărbătoreau în mod regulat Răstignirea lui Hristos în această zi (acest obicei a fost respectat în Frigia, Capadocia și Galia Mică Asiatică) Există motive pentru a presupune că același lucru s-a făcut cândva la Roma Așadar, data spălării Răstignirii lui Isus Hristos pe III este o tradiție foarte veche, cu rădăcini adânci în istorie Rezultatele calculelor astronomice arată că data III d Hr (Răstignirea lui Isus) nu are nici cea mai mică bază calendaristică-astronomică Prin urmare, trebuie dedus că răstignirea lui Hristos, pe dealul Calvarului, a fost special destinată acestei date, pentru a corespunde cu data antică a celebrării echinocțiului de primăvară Aceasta este opinia eruditului istoric bisericesc Monseniorul Loup Duchesne, potrivit căruia moartea Mântuitorului coincide cu ziua creației Învierea lui Attis, o imagine unită a lui Dumnezeu tatăl și Dumnezeu fiul, a fost sărbătorită oficial la Roma chiar în această zi (Fraser , ) Ob Ugris cred că dacă picioarele căpriorului se mișcă și se scufundă în timpul jertfei și rugăciunii, este un semn că animalul "aleargă la turma lui Dumnezeu" (Neikova , ) Această trinitate proeminentă iconografic a simbolizat probabil cele trei "săgeți divine" (= sulițele scurte -aconție), întrucât străpungeau trupul "mesagerului către Zalmoxis" Numărul de exemplare ( în total) este același în textele pranian și tracic În zoroastrism, există trei sfere cerești pe care sufletul celor drepți trebuie să le traverseze pentru a ajunge în rai: steaua ("gând bun"), lunară ("cuvânt bun") și solară ("faptă bună") (Marazov) ) a) tapiseria de la Poarta de Fier; b) tapiseria Ajigol; c) casca de la Peretou d) casca de la Detroit Vulturul cu un pește în cioc și un iepure în gheare reproduce iconografic o "formulă" pur ahemenidă - un ordin de ascultare necondiționată: "pământ și apă aduse" (Marazov , ) o aluzie directă la cele trei sulițe pe care a fost aruncat "mesagerul lui Zalmoxis" în timpul unui sacrificiu În mitologie, grifonul este o "fiară a lui Apollo", un clasificator persistent al nordului Potrivit lui Marazov, grifonul dintre sciți și traci nu a fost un antagonist, ci mai degrabă un avatar (Marazov , ) El în dincolo Toate imaginile cu grifoni din Tracia Antică trebuie interpretate în acest sens (toate săbiile tracice cu mânere de grifon , căști, aplicații etc ) Grifonul este un simbol al răspândirii în lumea antică a practicii înmormântărilor prin încarnare, deoarece reunește într-o singură imagine animalele (vultur și câine/lup) care mănâncă cadavrele morților În forma sa inițială, cererea nr a avut exact de ovule (= Î = un penteterid lunar = D + zile) Fotografia (stânga sus) arată de ovule O secțiune ruptă este înregistrată în jurul coarnelor aurii, dar acestea sunt alimentate în afara conturului aplicației Numărul , pentru ovule, este cert, întrucât acestea sunt lunile dintr-un Pentaetherid, care, înmulțit de ori (i = simbol al "jertfei umane"; vezi analizele la nr ), dă ciclul de de ani Cu alte cuvinte, această aplicație conține poartă sufletul inițiatului a redus în cele din urmă cu o lună valoarea exactă (în zi) potențialul de a construi un calendar lunisolar de de ani, prin propria repetare de ori Prin urmare, poate fi adăugat la celelalte aplicații, ca un alt "pachet" de aditivi, dar poate fi numărat și separat, adică independent - ca ciclu calendaristic separat - "ciclul mesagerului sub Zalmoxis" În sprijinul acestei (a doua) posibilități, voi reține că aplicația nr este singura imagine din schemă care este aproape strâns închisă de "cadru" ovulelor, ceea ce este probabil un indiciu al separării unui separat " pachet" (din de luni = pentaeteridă) Imaginea aplicată nr semnifică "purtarea" "mesagerului la Zalmoxis" (= căpriorul) pe lumea cealaltă, de către grifon Actualul "pachet" lunar de C (= ^ - + zile) ne duce la "data limită" martie (= data exactă a Învierii lui Hristos în anul d Hr ) Dacă numărăm aplicația separat (ca un ciclu calendaristic separat, așa cum este indicat mai sus), "pachetul" va fi de de luni, iar "data limită" martie - în jurul datei de primăvară Cronies Unele informații antice indică faptul că regii traci, în general, erau "destul de bătrâni", iar Sf Topalov, fără să-mi cunoască cercetările, a ajuns la concluzia că au fost înscăunați întotdeauna la o vârstă mijlocie înaintată - probabil în jur de de ani (Topalov , - ) Conform regulilor În "Mul Apin", "Manualul de astronomie" babilonian, finalizat în cele din urmă în secolul al VII-lea î Hr , constelația "Griffon" este circumpolară, formată din Cygnus actual și partea inferioară a lui Cepheus Evident, "grifonul" se învârte în jurul stâlpului și "nordul", adică "lumea morților" (= regatul hiperboreenilor) (Koleva, Kolev, Chokhadzhiev ) Grifonul, ca imagine, pare să fi avut originea la hitiți, de unde a trecut în Grecia, dar și în Asiria, Media și, în final, în Persia și stepele eurasiatice (Kuzmina , ) Mânerele mahairurilor se termină adesea cu capul unei păsări de pradă (Marazov , ) de zile este perioada de gestație pentru lup Lupul/câinele este un simbol principal al eroului războinic din schemă de zile adăugate la C, câte ovule sunt până la nr inclusiv, sunt exact egale cu de cicluri ale planetei Venus ( C + de zile = x , ) Potrivit lui Pausanias (Paus VI, , ) preoții de la Olimpia, numiți basilai ("regi"), sacrificau în cinstea lui Kronos (Zalmoxis), pe dealul cu același nume, la data echinocțiului de primăvară , în luna Elaphebolion, conform calendarului elidian (Nilson no year given, ) Potrivit lui Xenofon, persoanele influente dintre traci erau "bătrâni destul de bătrâni" (Anab VII, ; Topalov , , nota D) Aici vreau să susțin teza Sf Topalov că Saratok este Sitalk "Cap de tineret", nr în societatea greacă, un cetățean devine adult la vârsta de de ani (Koychev b, ) În starea ideală a lui Platon, de ani este durata maximă de ședere a unui artizan metek în polis Metek ar putea rămâne în polis nu mai mult de de ani, dar termenul de reședință al sii-ului său a început să curgă de la a -a aniversare (Nacke , ) "Pachetele" de de ani marcate pe această aplicație marchează finalizarea lungii călătorii a eroului prin misterioasele lui exploatații și inițieri Acest ciclu însemna "plinătatea", "perfecțiunea" și "maturitatea" persoanei demne de a accepta regalitatea Numărând în cererea nr în ordine crescătoare în schemă: Număr de luni Număr de zile Data limită cMerk cVenus cMars Alte CICLURI Localizare Multiple(tm) ( + ) august (Panatinea) , , (Vecernie) , Dr + d Din colțul din stânga jos, prin stânga sus - până la coarnele aurii ale cerbului care ies dincolo de aplicație ( + ) septembrie (?) (Apus Vecerniei) De la coarnele de aur, prin colțurile dreapta sus și dreapta jos, până la BAT sub corpul piciorului din spate stâng al cerbului ( + ) , , (Vecernia) , F + zile Între piciorul stâng din spate al căpriorului și colțul din stânga jos Număr separat de aplicații # : Numărul de luni Numărul de zile Termen limită cMerk cVenus cMars Another And ciclu și Localizarea setului august (Panatinei, Ilinden) , , (Vechernitsa) , Din colțul din stânga jos, prin stânga sus - până la coarnele de aur ale căprioarei care ies dincolo de aplicație septembrie , , Din coarnele de aur, prin barba, din monedele regale tracice timpurii din Saratok, cred că este o reprezentare a zeului soare (Apollo = tânărul erou din schema Letnitsa) Soarele (Apollo) se numește "Sitalk" în Delphi, așa cum subliniază și Topalov Prin urmare, această identificare nu este doar posibilă, ci și corectă Datarea ulterioară a unora dintre monedele Saratokian este probabil legată de emisiuni postume, o monedă postumă emisă în onoarea celui mai puternic rege trac din toate timpurile (Sitalkus) Capul tânăr, cunoscut din monedele de argint a lui Kotis I, înseamnă și Soarele, ca "tinerețe fără barbă", și nu conducătorul minor - "micuțul Kotis", sub auspiciile regelui Hebrizelm (Topalov , ) Este interesant de observat că casetele pătrate de pe tavanul sarcofagului de sub Ostrusha sunt în total : mai mari, situate într-un dreptunghi în jurul centrului, în care sunt înscrise două grupuri de casete mai mici, iar între ele central - "Soarele" ( + x + = ) Conform unui vechi obicei macedonean, nimeni nu avea voie să ia masa ca laic (adică să devină un participant deplin la sărbătoarea unui bărbat) înainte de a ucide un mistreț fără a folosi plasele de vânătoare Din această cauză, Cassander, deși un vânător demn, a trebuit să aștepte până la vârsta de de ani pentru a se bucura de acest privilegiu (Nacke , ) O perioadă de de ani îi codifică pe cei participanți în compania lui Ulise (= luni intercalare), în timpul calvarului lor în peștera Ciclopilor - un mit care codifică clar faptele astronomice (vezi disertația autorului) ( + ) (?) (Seara) colțurile dreapta sus și dreapta jos, lângă piciorul stâng din spate al căpriorului ascuns sub corp ( + ) martie (echinocțiul de primăvară) , , (Zara) , D + d Între piciorul stâng îndoit al căpriorului și colțul din stânga jos Cu riscul de a mă repeta, îmi voi aminti din nou ce se spunea la nr că la ani se nasc două luni intercalare (într-un calendar de de ani), din conto se introduce prima pentru a se alinia cu toamna echinocțiul, iar al doilea cu echinocțiul de primăvară Proletniita este legată în mod imanent de data sacrificiului uman în cultul lui Zalmoxis Întrucât la începutul schemei (în nr și ) se formează și un "mănunchi" de C (= Pentaetherid fără partea sa intercalară = C), este evident că ciclul "moartei voluntare" la sfârșit din al cincilea an (în # ), se sincronizează cu "nașterea", în ani, la începutul schemei (în # și ) Prin urmare, pentaeterida este codificată în mod sigur și multistrat în schemă de către Letnitsa Interesul speculativ este generat și de numărul consecutiv , al aplicațiilor analizate aici După cum se știe, treisprezece este un "număr fatal" Așa este încă din "antichitatea profundă", deoarece este un cod astronomic al celei de-a -a luni suplimentare (intercalare), care a fost adăugat, în trei ani (= așa-numitele "trieteride"), pentru a se alinia cu anul solar Adăugarea lunii a -a, care face anul "salt" pentru Lună, este întotdeauna asociată cu "jertfa dionisiacă" și, din punct de vedere religios-speculativ, semnifică "plinătatea" și "completitudinea" în pregătirea erou-rege- zeu A treisprezecea lună suplimentară este Samiit Dionysus, adică "Coroana lui Dumnezeu", a cărei moarte este "predestinarea", dar această moarte nu este sfârșitul, ci începutul unei "înviri" Brusturele "voluntare" Aplicația # arată un dolar (icre mascul), nu o căprioară! Acest lucru este semnificativ, deoarece în folclorul nestinarian, animalul care vine în zilele Sf Constantin (în orașul "Golimata Aizma", Strandzha - "patria nestinarilor") și, de asemenea, la sărbătoarea Sf Ilie, a face un sacrificiu voluntar sfântului, este tocmai o comisie Animalul a lins mereu (adică și-a asumat postura unui "sacrificiu voluntar", ca la nr ) să se odihnească înainte de a deveni un "sacrificiu" Odată, însă, nu l-au așteptat și l-au sacrificat obosiți Din acel moment a încetat să mai vină și au fost nevoiți să-l înlocuiască cu alte animale (Fall, Neikova , Anexa # , p ) Plecarea se face întotdeauna cu animale de sau ani (oaie sau taur), a căror vârstă corespunde perioadelor de inserare a lunilor intercalare într-un calendar lunar-solar Căprioară de la nr este tot " voluntar Pentagonul este un simbol al comunității științifice pitagoreice Pentru pitagoreeni, eterul este un dodecaedru (un solid geometric regulat cu laturi) care este delimitat de pentagoane (Vasyutinsky , ) Unghiurile pentagonului pot desemna cinci ani tropicali (Pentaetherid), la fel cum steaua cu opt colțuri (octogonul) servește adesea pentru a desemna o Octaetherid ( ani tropicali) Dar dacă împărțim cercul anului ( ) în părți, obținem unghiuri de de grade ( / = ) Numărul este emblematic pentru multe religii (egipteană, creștinism, islam etc ; vezi articolul meu despre burta-pestera de pe Internet, www astro bas bg/sun/biblio bg html ) Se găsește și în religia tracică sunt capetele negre din fiola de aur a comorii panagyur Pe lângă ele, sunt marcate încă de ghinde și rozete, ceea ce oferă un total de elemente în schemă Cifra este emblematică pentru tracologie, întrucât sunt fiolele tezaurului Rogozen (ulcioarele din același tezaur sunt = / , arătând din nou că acest raport nu este deloc întâmplător) au fost brahmanii prezenți la nașterea lui Buddha salutări de tun ecou Anul Nou Chinezesc etc Toate acestea arată, fără echivoc, strict matematic, că comorile tracilor sunt un "sistem" organizat pe un principiu matematic (astronomic) Numerele din ele nu sunt aleatorii Pentru numărul "ghinionist" din zoroastrism, vezi Doroșenko ( , ) În calendarul Tânăr Avestan (Zoroastrian), organizat în mod similar celui egiptean, a fost adăugată o a treisprezecea lună intercalară o dată la de ani (Bickerman ) victimă", pentru că este "îndoit în genunchi" Cerbul voluntar (srondak) este întotdeauna "coarnut" (Georgieva , ) Căprița de la cererea nr este și ea cornută Într-o etapă ulterioară, în satele Nestinar din Strandja, căprioara a fost înlocuită cu un taur (Rajchevski, toamna , ) Evident, nu numai în acest caz, ci și în multe alte culturi, taurul și cerbul sunt interschimbabile În legătură cu sacrificiul de sine al căpriorului, a existat o interdicție de a vâna căprioare (adică căprioare) în Strandzha Superstiția afirmă că oricine ucide o căprioară își va pierde tânăra soție (Rajczewski, toamna , ; vezi analizele de la nr , unde căprioară înseamnă "soție iubită") Conform ipotezei moderne, această idee este cauzată de coincidența numelui "Helena" (= mama Sfântului Constantin) cu animalul "cerbul" Dar, de fapt, este evident că este o idee străveche primitivă legată de instituția sacrificiului de sine (bărbat și femeie) Principala dată la care căprioara (taurul) venea la Strandzha pentru sacrificiu de sine nu este Sf Sf Constantin și Elena ( V = vechii Bendidii), și sărbătoarea Sf Ilie ( VII = "hierogamia de vară" - vezi nr ) Sf Ilie este fratele Soarelui Sf Marina - marea zeiță-mamă tracă în aspectul ei virginal După cum observă pe bună dreptate Sf Rajchevski, în această perioadă a anului, în preajma sărbătorilor de Sf Marina ( iulie) și St Ilie ( iulie), tradiția antică celebra sărbătoarea lui Kronos și Rhea (Rhea este "sora și soția lui Kronos" ; data este al -lea Hecatombaion ~ / iulie (conform intercalărilor metonice) Reamintesc din nou că Kronos este Zalmoxis În acest sens, este imperativ să se noteze "pachetul" de la coarnele de aur ale cererii nr , care oferă două date limită: și august (vezi cele două tabele de mai sus), care corespund exact cu complexul Sf Marina/ Sf Ilie, adică al Cronielor de vară și a ceea ce eu numesc "hierogamie de vară" (termenul este folosit și de Iv Marazov) Cea mai veche dovadă a sacrificiului voluntar al unei căprioare se găsește în Pindar ( - î Hr ; toamna , ) Mai sus s-a comentat și înlocuirea unui căprior cu un taur (și invers) În tradiția greacă antică, există probabil și un context zodiacal asociat cu acest fenomen În calendarul liturgic de la biserica "Panagia Gorgopico" din Atena, sărbătoarea Elaphebolii (lit , "uciderea unei căprioare") este reprezentată iconografic de Artemis (înarmată cu arc, mângâind o căprioară cu mâna) și zodia Taur (rămășițele taurului sunt vizibile sub sculpturile -tarzii de la același loc cruce) Într-un cod astral, taurul și căprioara sunt interschimbabile, deoarece Pleiadele (în sumeriană - "Steaua taurului"), împreună cu Cassiopeia joasă (în sumeriană - "Steaua căpriorului"), stabilesc la punctul culminant al constelației Leului (Popov , ) În întreaga lume iraniană există ideea învierii naturii în imaginea unui taur sau a unui cerb Taurul și cerbul sunt adesea interschimbabile (de exemplu, în arta Khorezm; Hoffard , ) În timp ce taurul este în primul rând un simbol economic (personificarea fertilității), cerbul are un sens mai cosmogonic, este legat de ideea de ordine în "cosmos" și este legat de cursul Timpului și al Soartei (Hoffard ) , ) Avestan gavazna- "cerbul" este tradus literal ca "vacă roșiatică (aurie)" (Kilunovskaya , ) Taurii sunt, de asemenea, un simbol al misticilor, deoarece trec printr-un test de sacrificiu de sine Jertfa unui taur echivalează cu sacrificiul de sine față de mistici Aparent, în epocile anterioare, taurii erau "cerbi" Pentru că, de exemplu, în preistorie profundă (în piatră și neoliticul timpuriu), în nord-vestul Bulgariei de astăzi și în nord-estul Serbiei, lângă fluviul Dunărea, a existat o comunitate construită pe controlul migrațiilor căprioarelor sălbatice (acestea erau mai ales numeroși aici) Principiul masculin, reprezentat tauromorf, joacă nu atât rolul unui soț, cât al unui vultur Zeița dă naștere taurului, care în cele din urmă devine iubitul ei Mitul popular al lui Cybele și Attis datează probabil din neolitic (Marazov a, ) De mare interes pentru subiect este o emisiune din bronz de monede din Chersonesus, pe aversul căreia este prezentat un taur într-o ipostază de sacrificiu - cu picioarele îndoite și capul plecat (decorat cu o coroană), iar pe revers - un piercing al zeiței o căprioară cu suliță (Popova , ) Misticul din nr ia locul zeiței, care este de fapt "sora" lui La fel ca relația dintre erou ("mista") și zeița din Letnitsa O altă dată asociată cu jertfa unui cerb în cultura greacă este "ziua de naștere" a lui Artemis, pe Targelion (~ / mai), când cerbii erau arși, fără reziduuri, pe altarul zeiței Căprioara cu coarne, la prima vedere pe neașteptate, apare și de Crăciun În unele dintre cântecele de colinde, zeul-Soare nou-născut este definit ca un "cerb cu coarne de aur" (Rajchevski , - ): Nu era un zeu tânăr, era un cerb acru: chipul lui blond-blond, obrajii lui aurii O variantă a cântecului din Belogradchishko completează iconografia cerbului cu coarne de aur: El nu l-a născut pe Tânărul Dumnezeu, ci a născut o căprioară slăbită: coarnele îi sunt aurite, picioarele febrile (Rajchevski , - ) Legătura cu Crăciunul arată încă o dată că eroul Letniței este însuși Soarele, care se naște (doctrinal!) de Crăciun Dar cerbul cu coarne de aur apare, în acest moment, nu ca "un alt simbol egal al eroului" El este o emanație a căutării eroului pentru "cunoaștere", pentru "hvarna" (= strălucirea divină în zoroastrism) O greșeală se face constant în istoriografie - să credem că căprioara ursuz pe care tânărul erou îl urmărește călare este "însorită" Căprioara, cu coarnele sale (= seceri lunare!), este un animal lunar prin excelență Dar aceasta (cerbul "suriya") se deplasează întotdeauna spre lumină, adică spre soare De aceea este "Sunny" Pentru că "aparține Soarelui", "alungă Soarele", "aspiră la Soare" Cerbul este hotărât față de sursa de lumină, care este și sursa cunoașterii, a inițierii, a "hvarnei" Cerbul nu este o imagine materială a eroului, așa cum s-ar crede Acesta este sufletul lui, sau mai bine zis sufletul lui posibil, cunoscând secretele unei cunoștințe religioase superioare De aceea, eroul-călăreț al folclorului bulgar îl va urmări pe această căprioară pentru a o ajunge din urmă, nu (atât) pentru a o ucide (și a-i lua "coarnele de aur"), ci pentru a dobândi cunoștințe, inițiere și sfințenie În acest sens, eroul eșuează adesea S-a remarcat că un disc a început să fie plasat în coarnele arcuite ale animalului în timpul epocii bronzului (Rajchevski , ) Acest disc, pe de o parte, poate fi Soarele, dar un Soare situat în depărtare, ca scop și perspectivă care urmărește cerbul Pe de altă parte, discul poate însemna o Lună plină (lună plină) Orice ar însemna însă, caracterul solar al cerbului este atributiv, nu esenţial Pentru că căprioara este un animal lunar, iar Luna este "muritoare", la fel ca eroul Dar aici este important de remarcat încă un lucru Eroul care urmărește căprioarele urmărește de fapt Soarele Aceasta este cauza perduta Pentru că nimeni nu poate ajunge la Soare Dar dacă o altă esență sacră separată de ea este mai lentă - atunci poate Se știe că Soarele "înghite" Luna o dată într-o lună sinodică (în lună nouă) Prin urmare, creează căprioara, ca o esență lunară care poate Căprioare cu semne solare se găsesc pe obiecte de cult, picturi rupestre și rupestre în toată Eurasia, din Franța până în Mongolia Cerbul, iar mai târziu calul ca simboluri ale soarelui și ca animale dedicate zeității solare, au fost prezente în cultele solare ale popoarelor din Europa și Asia încă din primul mileniu î Hr Este foarte probabil ca cultul căpriorului ca divinitate solară să-și aibă originile aici în tradiția antică Asia Mică (hitită), deoarece în timpul săpăturilor din Anatolia au fost găsite obiecte de cult cu imagini de căprioare din mileniul III-II î Hr Vom aminti și figurina rituală de bronz a unui cerb spațial de la Aladzha Huyuk ( - î Hr ), cu coarne marcat de mari - fiecare cu șapte ramuri (Rajchevski , ) Vom aminti din nou cele spuse mai sus că cea mai probabilă patrie a grifonului este tocmai țara hitiților În unele dintre colindele de Crăciun, se menționează că pe fruntea căpriorului "luminează un Soare limpede", pe piept "Luna", iar pe umeri "stele mici" (Rajchevski , ) fi prins Eroul-eroul este mai rapid pentru că este pe un cal - un animal solar Soarele este întotdeauna mai rapid decât luna Prin urmare, eroul poate ajunge din urmă cu cerbul Tot ce s-a spus până acum ne permite să formulăm o nouă interpretare a "sacrificiului de sine" al cerbului, la anumite sărbători ale anului, la care populația participă în masă Deoarece cerbul este "cunoașterea", "recolta", "iniția", venirea lui și sacrificiul voluntar este o expresie generală a dobândirii "cunoașterii sacre", fără a necesita efortul unei inițieri sau a unei urmăriri obositoare Aici este locul pentru a sublinia că cunoașterea este cu adevărat "totul"! Dă fertilitate, viață (poate lua și viață), se poate vindeca Prin urmare, în peșterile Sf Marina și la sanctuarele Sf Ilia în Strandzha vin bolnavi pentru vindecare, în sărbători Împreună cu apa, ei primesc o particulă din hvarna divină a "cerbului dornic", adică la Dumnezeu Capturarea căpriorului se face cu ajutorul tinerilor mirese și fecioare Ei țes cu pânzele, pe lângă râu, o "răzuiță de șuvoială" și un "șop de pânză", cu un stâlp îi blochează calea: Faceți o plasă subțire, să prindem căprioarele suri, coarnele, să le luăm (Rajchevski , ) Încă o dată, suntem convinși că succesele eroului se datorează legăturii sale strânse cu Marea Zeiță Mamă Fiica ei - zeita-razboinica-fecioara, "sora" eroului, ii ofera arma invincibila (magica) Fără ajutorul zeiței, eroul nu poate captura animalul sacru Pentru că, așa cum am spus mai sus, este o aluzie la "cunoașterea sacră" ("mintea lumească") pe care eroul o primește de la zeiță (cf capul zeiței din # , care pare să-i șoptească ceva eroului) și îl călăuzește în acțiunile sale) În toate cazurile, o urmărire reușită este urmată de dezlănțuirea "coarnelor abundenței": "Au curs trei râuri: primul de lapte alb, al doilea de vin de Ruină, al treilea de grâu galben " (Rajchevski , ) Posesia hvarnei și a cunoștințelor echivalează cu posesia fertilității Eroul pe moarte este "alesul zeității" Analizând o imagine a Theron transpirat din kurganul Alexandropol (= o zeitate înaripată, o scită Argimpasa-Afrodita foarte probabil ținând cerbul de gât), Bessonova constată că în cultul Theron transpirat, zeul este ucis de un animal prădător O notă de subsol notează ideea interesantă a lui L Y Sternberg, conform căreia uciderea tânărului zeu, de către o fiară sălbatică, nu este altceva decât uciderea celei alese a Marii Zeițe Mamă, care avea inițial forma unei fiare Zeitatea masculină personifică, în acest caz, forța reproductivă activă din natură, care este mereu "pe moarte" (Bessonova , , obr , p , p ) Cerbul monstruos din tapiserie Monstruosul căprior cu opt picioare înfățișat pe cupele de tapiserie din zona traco-scitică (cu corpul și coarnele unui căprior, picioarele unui cal, botul unei capre și aripile unei păsări), interpretat și ca un Tradiția iraniană (Marazov , ), este probabil următoarea metamorfoză a eroului din viața de apoi (în nr / ) Acest animal cu opt picioare este în mod semnificativ "șamanic" (Marazov a, ) "Lectura șamanică" a aplicațiilor de la Letnitsa este evident posibilă și probabil adevărată Paralela iraniană a "mesagerului către Zalmoxis" Potrivit lui Aeneas din Gaza, "geții îi ucid pe cei mai frumosi și mai buni dintre ei și îi fac, după părerea lor, nemuritori" (Popov , ) IV Marazov a găsit o paralelă absolut exactă cu anunțul lui Herodot despre "mesagerul lui Zalmoxis" F Ginew a publicat un pasaj din cartea despre Arda Viraz : "Și atunci, când Viraz a auzit aceste cuvinte, s-a ridicat în picioare și a zis: "Dacă îți convine, nu-mi da iarba împotriva voinței mele," în timp ce voi, Mazdeii, aruncați sulițele oracolului, iar dacă sulițele ajung la mine, voi merge de la sine în acest loc al celor mântuiți și al condamnaților și voi duce exact acest mesaj și voi aduce de acolo exact (răspunsul)" Și apoi mazdeienii au adus sulițele calvarului Prima dată pentru un gând bun, a doua pentru o vorbă bună și a treia pentru o faptă bună, toate cele trei exemplare au ajuns la Viraz" (Marazov , ) Sacrificiul de sine în Iran este asociat cu luarea unui halucinogen și înseamnă o adevărată călătorie șamanică către viața de apoi Diferența minoră constă în faptul că în Iran mesagerul nu este aruncat pe sulițe, ci ele asupra lui (Marazov , ) Un interes deosebit pentru schema de la Letnitsa este faptul că Arda Viraz a fost aleasă prin tragere la sorți de două ori: prima dată dintre concurenți și a doua oară dintre Aceasta corespunde exact celor călăreți cu sulițe din schemă, dintre care exact sunt "drepți", adică deplasați-vă împotriva sensului de rotație din diagramă! Acest aranjament nu este întâmplător! Probabil că ne confruntăm cu rămășițele unui complex religios iranian antic comun Mesagerul sub Zalmoxis este caracterizat, în caz de eșec (adică "dacă nu moare"), drept "om rău", ceea ce este o calificare din modelul dualist iranian (Marazov , - ) Dar "bun", ca clasificare a victimei, este o calitate posibilă numai în cercurile aristocrației (Ervan gr aryutkio - "cel mai bun", "cel mai curajos", "cel mai nobil" ) (Marazov , ) În acest spirit, sugerează Marazov, s-ar putea interpreta și raportările frecvente despre dorința femeii tracice de a muri la mormântul soțului ei (cf analizele din nr ) Accesul la femei în Misterele lui Orfeu și Zalmoxis a fost închis, ceea ce înseamnă că femeile nu aveau nicio șansă de a intra în paradis și de a câștiga nemurirea Singura posibilitate ca acest lucru să se întâmple a fost se pare să-și urmeze soții în viața de apoi, prin "a doua" căsătorie postumă, cu care au fost practic inițiați în mistere (Marazov , ) Un alt exemplu, dar într-un anumit exemplu "profan" de stepă, de moarte rituală, care poate fi legat de inițierea șamanică, este dat de Seleucus, citat la Ateneu: "Seleucus povestește că unii traci se spânzurau la sărbătorile lor " Interesant este că cel care urma să taie frânghia cu secera (= tunul lui Kronos-Zalmoxis) a fost ales prin tragere la sorți Dar, ceea ce este și mai interesant, dacă nu a reușit să taie frânghia la timp, iar dacă a murit (adică dacă s-a spânzurat), cei prezenți au râs "considerând moartea lui un joc" Nu există nicio îndoială, notează Marazov, că tracii prezenți la acest rit au acceptat moartea ca reală și nu ca aparentă (Marazov , ) Este de remarcat că și aici este prezentă voluntaritatea victimei, alesul fiind desemnat prin tragere la sorți, i e este numit de Dumnezeu însuși Ideea de alegere este tipică șamanismului (Marazov , - ) Ph Gignoux Une ordalie par Ies lances - RHR, or , , f , - Cel mai nobil ca doar demn de liniște și de a câștiga divinitatea supremă (Popov , ) Cerbul indo-iranian Totemismul căpriorului are o bază indo-iraniană, ceea ce este dovedit și de etimologia numelui sciți/Sakas, de la saka - "cerbul mascul" scitic (Kilunovskaya , ) Mai mult, etimologia unei serii întregi de nume regale scitice este derivată din același nume Pietrele de cerb din Eurasia Așa-numitele "pietre de căprioare", aproximativ la număr, sunt stele de piatră cu imagini de căprioare Sunt răspândite pe o zonă vastă, de la nordul Mongoliei la est până la fluviul Dunărea la vest Cele mai numeroase sunt stelele din sudul Siberiei și Mongolia ( din totalul cunoscut de ), datate în intervalul secolelor XI-VIII-VII î Hr (Dobzhansky , ) Pietrele de cerb sunt în mare parte asociate cu complexe funerare Acest lucru nu este surprinzător, întrucât cerbul roșu (cu coarne de aur) este în primul rând un semn al "substanței spirituale a defunctului", un semn al "locului său înalt în ierarhia valorilor religioase" Aceleași reliefuri se găsesc și în "incinte rituale de piatră" recunoscute de știința sovietică drept "altare", unde se pretinde că "pietrele de cerb" au fost "folosite secundar" în structuri funerare de piatră (în așa-numita "movilă de mică adâncime" cultură "', Dobzhansky , ) Aici trebuie să redeschid pe scurt subiectul practicilor funerare tracice (indo-iraniene) După părerea mea, aceste pietre de cerb (plăci) sunt echivalente cu stelele de piatră ale "culturii gropii" și cu stelele de piatră scitice, cunoscute în Ucraina încă din vremea eneoliticului târziu (în așa-numita cultură Tripoli) Aceste stele, realizate în diferite forme și cu diferite decorațiuni, marcau statutul și sexul defunctului Stând pe verticală, ele indicau prezența unui corp în groapa de încarnare situată în imediata apropiere, de obicei pe (sau în) o movilă Așezate ca capac peste groapă (sau "sarcofag"), aparent "folosite în exces", ele semnificau că în prezent nu există nicio persoană moartă care să se încarneze (adică groapa a fost închisă pentru că în satul din apropiere nu exista moarte) Dar acesta este un subiect mare care este în curs de dezvoltare Mulți cercetători chiar și astăzi asociază pietrele de cerb cu monumente morminte, dar le definesc în mod greșit ca fiind "ridicate în onoarea anumitor oameni morți" (Kilunovskaya , ) De fapt, amplasarea pe verticală a acestor pietre a însemnat mai mulți morți din același cadavru socio-religios De exemplu, succesorul lui Kanit a fost Tanuza sau Tanusakes, al cărui nume, după Tarasyuk, este derivat din tanu - (în scită) "corp" și saka - "cerb", adică "corp de căprioară" (Manov , ) Din nou, potrivit lui L Tarasyuk, pe monedele lui Akroza, atunci când scrieți numele, ultimele trei litere ale finalului sunt, de asemenea, omise și, cel mai probabil, întregul nume este Akrosakes - de la ugra-saka - "cerbul puternic", adică "prima scenetă supremă (din afara)" (Manov , ) Prima "reutilizare" a pietrei de cerb este înregistrată în celebra cultură Pazyryk, în care grifonul ocupă un loc central ca simbol în practicile funerare (Dobzhansky , ) Aici nu este posibil să ne oprim mai detaliat asupra acestor monumente, dar trebuie remarcat că între ele există diferențe categorice: "mascul-militar", "feminin", "efebian", "falus", etc , tipuri , konto marchează fără îndoială un gen diferit și o apartenență socio-religioasă Aceste pietre sunt adesea documentate împreună, într-un singur loc, acoperind aceeași groapă de înmormântare, ceea ce înseamnă că gropile au fost folosite de mai multe ori, iar pietrele stele au servit pentru a desemna "om în întrupare" Aceste pietre nu sunt "utilizate excesiv" Au avut doar o funcție dublă, chiar de la început! Cerbul și numărul Cap de cerb și câine dintr-o înmormântare la Craiova, România În disertația mea, am analizat numerele înscrise pe două aplicații de argint dintr-o înmormântare getică de lângă Craiova, România Pe capul cerbului sunt marcate în total de "luni sinodice", cu cercuri mici cu un punct în mijloc Două dintre coarnele cerbului sunt spiralate și eclozate, care permițându-le, probabil, să fie adăugate la restul setului Astfel obținem un total de de elemente = lunile într-un singur Pentaetherid (cu cele două coarne hașurate semnificând probabil intercalarii) Un pentaetherid, desemnat pe sau în legătură cu un cerb, înseamnă doar "mesagerul lui Zalmoxis" în vârstă de un cinci ani, a cărui ipostază zoomorfă este un cerb (sau un cerb cu coarne într-o postură de închinare) Dar nu mai puțin interesantă este mulțimea marcată pe corpul câinelui (aplicat găsit în aceeași înmormântare) Este vorba de trei curele verticale a câte cercuri fiecare, în total Un câine asemănător, orientat spre stânga, cu coada ondulată și cu "privirea de foc" (= "steaua Sirius"), este plasat în spate al călărețului din aplicația nr Această aplicație este asociată cu al -lea an de viață al eroului, adică există o potrivire nu numai în simbol, ci și în setul așezat pe el Cerb cu coarne cu capete În peștera de la Lascaux, Franța, "cerbul spațial" este reprezentat cu coarne mari, conto se termină în vârf cu câte cinci ramuri, dând impresia că arată o palmă umană deschisă (cf "gest de puritate în schemă"!) Potrivit lui Rajchevski, acesta este un semn solar cunoscut încă din neolitic (Rajchevski , ) Un psalm de bronz din Luristan (secolele IX - VIII î Hr ; vezi imaginea aici din stânga) prezintă un cerb îngenuncheat, cu o spirală dublă înscrisă (pe corp) (= semnificația lunilor intercalare în ciclul de ani), și mai multe cercuri pe spate (Lukonin , ), conto marchează cei ani tropicali ai ciclului Pe altarele de piatră de foc în zoroastrism sunt întotdeauna descrise exact flăcări (Lukonin , ) Perioada de ani la Roma este "purgativă" Lustrum (din luo - "Spăl, curăţ") este o perioadă romană de ani, la sfârşitul căreia s-a organizat o adunare generală cu jertfa de curăţire Primul rit de lustrație a fost săvârșit în timpul lui Servius Tullius, în î Hr , iar ultimul - sub Vespasian ( ) Cu toate acestea, numele Lustrum a rămas ca denumire pentru o perioadă de ani În vremurile ulterioare votive pentru sănătatea împăratului (precum și multe votive private din Roma) se făceau la fiecare ani (Ev așa-numitul Votum ) În administrația romană erau sesizați așa-numitele quinquenales, ale căror atribuții erau conferite la fiecare ani Aceștia sunt cenzori municipali (censor municipalis) care și-au încheiat mandatul (adică au întocmit listele finale de cenzori) cu de zile înainte de încheierea cursusului ("mandat") Perioada de de zile (= luni), la sfârşitul unui mandat de ani, corespunde exact părţii intercalare din ciclul de ani - timpul pentru care aceşti cenzori au fost aleşi Probabil acest "pachet" (de de zile) este un atavism dintr-un calendar lunisolar cu adevărat funcțional, în ciclul Pentaetheridului Acest lucru este confirmat de faptul că multe festivaluri au fost sărbătorite la Roma în , , , de ani etc (DAGR) "Zilele imperiale" marcate cu sărbători în întregul Imperiu (preponderent în secolul al III-lea) sunt anunţuri precum: Vota, Nuncupatio Votorum, Neomeniae, Dies Auspicalium, sărbătorit la I, zi în care se făceau rugăciuni pentru sănătate ale princeps și statul La aceste "Voturi" anuale se adaugă un quinquenal, adică copii de ani, sărbătorit la ani de la urcarea împăratului (vota quinquennalia), cei de zece ani (decennalia) etc Cererea nr Pe cererea nr , la "prima lectură", asistăm la "fericirea eroului în lumea cealaltă" Aici personajul, la prima vedere, este combinat cu o "zeiță"(?), cu părul scurt care seamănă mai mult cu cel al "mista" din aplicația # Personajul este bărbos, dar poartă coafura (cu șuvița dublă) = "par de sable"; "gaizu") de la a -a aniversare (~ ani; cf Danezi iranieni ), când este un efeb fără barbă (= cererea nr ) și tocmai a intrat în rândurile "efebului de război" -caini" Eroul este îmbrăcat într-o haină (cămașă lungă?) destul de analogă cu cea a aplicației nr , referitoare la prima sa inițiere, la vârsta de , ani, în misterele zeiței (în nr ), când cu ajutorul ei trece prin prima sa "moarte rituală", iar din "centaur-lup" se transformă în "efeb-războinic-câine" Pe picioarele lui goale (argintii, adică "albe") stă așezată o femeie care și-a ridicat ușor părțile inferioare ale hainei pentru a primi falusul bărbatului Pieptul femeii este marcat cu două inele înscrise unul în celălalt Cel interior este un cerc cu o gaură în mijloc, ceea ce înseamnă probabil "mamelonul" sânului feminin Acest "bob" arată că "zeița" încă nu a născut, dar este pe cale să devină "matronă" Gestul de puritate pe care îl arată, cu ambele mâini, este identic cu celelalte "zeițe" din schemă După părerea mea, această "zeiță" are aproximativ - ani - aceeași vârstă cu personajul prezentat în aceeași scenă (cu coafura gaizu) Această scenă pare să fie o reflectare a credințelor antice iraniene că după moarte eroul se contopește cu esența sa feminină, numită daena Ambii au aceeași vârstă - ani Daena are aceleași trăsături faciale și același păr scurt ca și personajul Prin urmare, ea nu arată deloc diferită de el și arată ca reflexul lui În Tracia nu exista aproape deloc "bărbați antici", În studiile de până acum, opinia că în această aplicație "zeița se căsătorește cu eroul" și acțiunea are loc în timpul vieții sale - ca o compensare pentru marile sale merite (Boshnakova, Boshnakov , ) - a dominat complet Dar nimeni nu a observat că "cuplul căsătorit" era desculț, ceea ce se vede clar în imagine Desculț este caracteristic vieții de apoi, dar și preoților, în timpul contactului cu viața de apoi În literatura științifică a fost presupusă de multă vreme legătura dintre societățile războinice tracice și omologii lor iranieni, pentru care există mai multe date în literatură Societățile de bărbați secreti iranieni erau numite haenâ Doar războinicii (în vremurile anterioare - războinici extrem de nobili) erau membri ai acestora, deoarece practicau un cult htonic închis Membrii acestor societăți au avut ca act de inițiere important împletirea unei coafuri de "păr ondulat", notată în textele persane drept gaesu, iar în India ca kesava (Marazov , ; , ) Probabil și în aceste culturi coafura este asociată cu o anumită vârstă (calvarul inițierii) Zeul războiului iranian Veretragna, ca majoritatea personajelor, este descris în mod explicit ca un băiat de ani Fiecare decedat devine un astfel de adolescent după ce trece Podul Chinvat (Marazov , ) Actul de împletire rituală a părului eroului, probabil înainte de lupta lui cu monstrul cu trei capete, este reprodus în decorul celebrei cupe de aur Pran de Hasanlu O coafură similară "marcată" poate fi găsită și pe monumentele scitice - faimoasele raze de la Kul Oba (Marazov , - ) Ar putea acest cerc interior să însemne umbo-ul phialei? Într-adevăr, aici eroul este bărbos, dar barba semnifică înțelepciunea unui erou desăvârșit doctrinar pentru că numai bărbații aveau privilegiul să inițieze și să inițieze, în sânul doctrinei (nu la al doilea și al treilea nivel!?) Aplicația nr este complet lipsită de ovule Pe de o parte, această absență este un semn că "acțiunea are loc în viața de apoi", unde factorul timp este irelevant și, pe de altă parte, înseamnă că este posibil să se accepte "datarea" aplicației anterioare , care se numără independent și înseamnă o perioadă de cinci ani Posibila datare a nr - la începutul primăverii - justifică apariția unui "acte sexual" ("hierogamie") Șanțul htonic al aplicației nr formează bine "profilul unei nișe de rocă trapezoidală" (mai adâncă în partea de jos și mai puțin adâncă în partea de sus - așa cum este în realitate) deschisă spre cer În mai multe locuri în această lucrare, este menționat Noul Concept al practicilor funerare tracice, care este în curs de dezvoltare Conform acestui concept, excarnarea este un rit central (deocamdată neobservat) în practicile funerare tracice Probabil, oasele excarnate ale morților au stat într-o nișă de stâncă o perioadă de ani, până când țesuturile moi au fost complet curățate ani este valoarea de timp a cererii nr , care este acceptată, în acest sens, ca datand nr , întrucât aceasta din urmă este lipsită de ovule În zonele fără nișe de stâncă, oasele au fost așezate în alt tip de amenajări "înmormântare" Partea superioară (și eventual cea inferioară?) a hainei daenei este în întregime din "materie de șarpe", care probabil codifică htonicitatea ei (= "aparținând dincolo") Am spus potere că aceasta este o "făptură" care nu părăsește viața de apoi, ci are proprietatea de a-și schimba înfățișarea, după faptele eroului în lumea celor vii (poate de aceea ramura care ține " bătrână" este plasată între chipurile "cuplului căsătorit"? ) După cum am notat mai sus, daena prezintă un semn de puritate cu ambele mâini (= degetele întinse ale palmei și degetul mare ridicate în sus, perpendicular pe celelalte degete ), dar aici este indicat și un detaliu deosebit de important, care a fost ratat de cercetătorii anteriori Cu mâna dreaptă, femeia "ține" inima eroului, iar cu mâna stângă, plasată în spatele umărului eroului, străpunge "canelul htonic" al vieții de apoi, ca direcție În tradițiile indiene și iraniene, regele (eroul) este responsabil de fertilitatea țării În epoca clasică, o licărire a acestei credințe se păstrează în căsătoria rituală a "reginei" cu Dionysos, la final de iarnă (a Anthesteria = The White Cooker în Strandzha) Din nou în legătură cu fertilitatea, textele persane subliniază rolul regelui în distribuirea ploilor Este semnificativ faptul că în literatura religioasă indiană și iraniană, acest act este direct asociat cu participarea regelui la hierogamie (Marazov , ) Este important de menționat că hierogamia este "căsătoria" și uniunea sexuală care are ca rezultat "concepție" Nu întâmplător Iisus a fost conceput (de "duhul lui Dumnezeu") pe martie, pentru a se naște, după luni de sarcină, pe decembrie Eroul nostru se naște doctrinar, la solstițiul de iarnă din nr , și își finalizează din nou tranziția de inițiere atunci, la nr Întrucât "hierogamia" este "concepție", "sămânța" (mai precis "calitatea seminței" ") este de mare importanță ) Sămânța este din descendența (a strămoșilor) eroului Prin urmare, se crede că eroul are o origine divină Poate că oasele au fost adunate în osuare comune și în cele din urmă arse în ruguri comune? De aceea nu avem numeroase consemnări ale înmormântărilor tracice "individuale" Potrivit lui Boshnakovi, în această cerere, eroul primește pentru prima dată dreptul de "a vedea zeița" (Boshnakova, Boshnakov , ; Boshnakova b, - ) După părerea mea, este posibil ca privirea directă dintre cei doi să fi fost împiedicată în mod deliberat, de "soția iubită", pentru că ea, prin prezumție, cunoștea cel mai bine "păcatele" soțului ei (nu există oameni fără păcat!) Cu alte cuvinte, s-a lăsat întotdeauna o portiță pentru îndoiala cu privire la "frumusețea" datului În prima proclamare, după sosirea viitorilor mistici la Eleusis, puritatea se cere nu numai sufletului, ci și mâinilor Se presupune că a fost organizat și un jurământ special pentru misticii candidaților să respecte toate interdicțiile unui post preliminar de zile (DAGR) A Boshnakova a fost prima care a atras atenția asupra gestului cu palmele mâinii arătat de zeițe pe aplicațiile # , și (și de erou - pe aplicațiile # și ) Ea ghicește că acest gest este intenționat, deoarece este clar câte dintre obiecte sunt afișate de fapt în spatele palmei deschise, adică palma "nu ține nimic" - arată pur și simplu un gest strict caracteristic Potrivit lui Apuleius, palma întinsă era un gest ritual cu care preoții conduceau procesiuni religioase Mâinile figurilor descrise pe ritonul de la Poroina au un gest similar (Boshnakova b, , ) pe mână este "spre centrul cercului", adică "spre centrul pământului" Aparent, daena "străpunge moartea" pentru a duce sufletul eroului (sau partea sa cea mai substanțială - inima?) la "Megaronul reîncarnărilor", adică în "peștera" aplicației nr , care se deschide tocmai "spre centrul pământului" Există, evident, o relație strânsă între ceea ce "ia" dat de la # și "ia" în # (și # ?) Cultul morților în rândul grecilor era o preocupare predominant feminină (Kereni , ) Unul dintre misterele aplicației nr este "femeia bogată" sau "zeița robustă" identificată cu Demetra Ea "ține" ramura de dafin și amfora (cu "decor de dragon" ) Excluzând hainele și sânii, ea este reprezentată cu capul și coafura daenei în dreapta Sânii acestei "zeițe" sunt fără "sfarcuri" (se dau ca două "inele"), la fel ca cei ai Nereidei din cererea nr Aceasta este cu siguranță o matronă - o "femeie în travaliu" Părul scurt și coafura identică cu cea a daenelor perturbă posibila identificare cu Demeter Vesmântul de sus al "bătrânei" este din "material uman" (probabil in; același, în cel dat, este din "pânză de șarpe") Printre altele, "bătrâna" este reprezentată cu un cap mai mic, în comparație cu capetele daenei și ale eroului În picioare, ea se află la înălțimea "cuplului căsătorit" Dimensiunile mai mici indică "poziția sa subordonată" în schemă Mai mult decât atât, nu există nici un "canel htonic" deasupra capului, în timp ce există deasupra capetelor eroului și daenei Se poate presupune, cu mare probabilitate, că această femeie (matronă) "vine din lumea celor vii" în urma eroului Potrivit lui A Boshnakova, ea este o "preoteasă" prezentată în momentul unei ceremonii sacre, iar ramura de laur (coryutale) pe care o "ține" este adesea plasată ca un apotropaic deasupra ușii de intrare a tinerilor căsătoriți (Boshnakova b, ) Din nou, potrivit ei, mânerul crengutei este împletit cu păr, dar acestea nu sunt "pări", deoarece Nereida de la nr o ține în mâna stângă, așa cum sugerează Boshnakova, pentru că aceasta este "barba caprei" a hipocampului (b m ), ci sunt mai degrabă firele de păr ale eroului aplicației nr , probabil tăiate, în anumite etape legate de inițierile votive Această "bătrână (zeiță?)" care aparține parțial "lumii celor vii" este probabil daimonul ("sufletul material") al "soției iubite" a eroului care s-a jertfit peste mormântul "soțului iubit" Substanța ei spirituală este căprița de la nr , care se află într-o poziție de sacrificiu de sine, iar întreaga schemă a imaginii (la nr ) își asumă caracterul unui "jurământ de fidelitate eternă" Acum ea binecuvântează "hierogamia", înțeleasă aici ca "unirea" celor două naturi i, În pitagorism, eugenia este un supliment practic la baza teoretică a psihogoniei Înfăptuitorii efectivi ai marii lucrări a nașterii continue a sufletului, a veșnicei noi nașteri (renașterii) vieții, sunt femeile Ei sunt cei care înzestrează zeii dintre oameni cu o carapace vie sufletească Sunt ca Demeter cel Mare care dă naștere sufletelor pitagoreenilor (Kereni , ) Acest "podoab de șarpe" semnifică "apa vie" a lumii subterane, care este păzită de un șarpe cu trei capete (același în Nr ) Confirmare o găsim în perechea de amfore simbolizând Dioscuri Un șarpe încolăcit (DAGR, Dioscuri) este întotdeauna înfățișat pe aceste vase Înainte de jertfă, deasupra mormântului "soțului iubit", părul "soției iubite" nu era tuns ritual? Cred că este foarte probabil Înmormântările regale cu "soția iubită" din Tracia nu sunt (cu siguranță) documentate arheologic Și, în mod evident, erau masive, potrivit lui Herodot Motivul acestei "eluziri" constă în practica răspândită, în rândul tracilor, a înmormântărilor prin excarnarea cadavrului Acest tip de înmormântare se caracterizează printr-o varietate foarte mare de tratare ulterioară a oaselor De aceea studiul practicilor funerare tracice este atât de complex și complicat Dar să revenim la subiectul "femei iubite" După cum s-a menționat în analizele de la # , un precedent mitic pentru această căsătorie mistică (postumă) este nunta lui Dionysos și Ariadnei - prințesa cretană trebuie ucisă de săgeata lui Artemis pentru a deveni soția zeului în lumea interlopă (Marazov , - ) Este izbitor că aici, în viața de apoi, doar această femeie și eroul poartă o "veșmânt de in" care se dă oamenilor vii, la inițiere Prin urmare, ambele "vin din lumea celor vii" În plus, după cum s-a menționat mai sus, a eroului - masculinul și femininul, care (combinația) îi permite eroului să atingă adevăratul său "eu" (vezi nota de mai jos) Ea ține, în semn de datorie împlinită, ramura de dafin (coryutale) - simbolul vieții, pe tulpina căreia este împletit părul eroului, strâns probabil în trepte succesive, în timpul "carierei" sale de consacrare (în timpul jurămintelor de cinste) a zeiței, vezi nr ) Aceleași fire de păr, precum "cob hair" sau "gaizu", sunt acum plasate pe imaginea cu barbă a eroului Barba mărturisește că eroul a trăit și în ființa unui "om matur" Haina lui, așa cum am spus, este un dar de la zeița din # (în vârstă de , ani) În fața noastră stă o imagine eclectică, colectivă, a unui erou, marcată de "însemnele sale religioase" Această imagine este un daimon care "locuiește" timp de ani într-o nișă de stâncă înainte ca oasele sale să fie eliberate de țesut moale și plasate într-un osuar comunal (și poate în cele din urmă arse?) Întrucât daena este esența feminină a personajului, este evident că femeia din stânga nu vrea să-i ia locul Pur și simplu continuă să-și "slujească" soțul pământesc în viața de apoi "Serviciul" ei este, evident, o garanție a reușitei transformărilor dorite (pentru sufletul eroului), întrucât acestea apar inevitabil în viața de apoi Această funcție o ocupă, neapărat și numai dacă este sacrificată peste mormântul defunctului, ca "soție iubită" Ea trebuie să ajute la munca daenei, cu care este identică, pur fizionomic și ca "coafura" a părului (cum s-a spus mai sus) Este intrigant de observat că toate mâinile, cu palmele întinse, în semn de puritate, ale "zeițelor" din nr , și , sunt orientate în aceeași direcție - spre dreapta (și în sus ), adică în direcția mișcării Soarelui (și în direcția mișcării în schemă) Aceasta este o nouă confirmare a sensului acestor "mâini" și "gesturi", și anume - ar trebui să "conducă", într-un mod magic, schema către o nouă renaștere a spiritului nobil al eroului - cel mai probabil în " mistere" de la nr (care este travestit și "înlocuiește" sora sa - zeița) Între aplicațiile nr și nr , dat "transferă" ("transferă") sufletul eroului Tăblițele orfice, care sunt practic instrucțiuni scrise pentru inițiatul după moarte, indică direcția exactă în care trebuie să meargă pentru a atinge scopul dorit în viața de apoi (adică, ruperea de ciclul vieții, din "Kyklos Kakoi" ) Decedatul are de ales din două direcții În stânga (în cazul nostru - "în centrul pământului") se află râul uitării Leto, la care toți neinițiați merg și beau apă fără a-și putea potoli setea (acest râu este chiar în lumea interlopă; = pestera din nr ? ) În tăblițele orfice, direcția corectă este cea dreaptă (în cazul nostru "înspre cer"), deoarece duce la izvorul lui Mnemosyne (Erv "amforă" din nr ), apa konto-ului păstrează amintiri și oferă senzualitatea senzațiilor din viața de apoi (Pordanova -Aleksieva , - ) deasupra capului "bătrânei" nu există șanțul htonic, ceea ce cred că indică că ea "urmează eroul", venind după el (și către el) în viața de apoi Potrivit lui A Boshnakova, sub părul ridicat al bărbatului, este clar vizibilă o "linie", care s-a format atunci când părul a fost tuns în acel loc (Boshnakova b, - ) Cercetătorul insistă că această "tăiere" este arătată într-un mod foarte clar, iar "părul consacrat" se găsește în mâna stângă a zeiței în # și înfășurat în jurul vălului în # (Boshnakova b, ) După părerea mea, este ilogic ca personajul de aici să aibă atât o coafură, cât și un loc din care "s-a tuns părul" (pe ceafă) Deocamdată, vom lăsa aceste probleme pentru cercetări viitoare În dreapta și în sus este "direcția bună" în pitagorism Este de remarcat faptul că plasarea fețelor masculine și feminine, în iconografia monedelor "puternic și nimfe" (asociate cu demonii), este exact opusă celei din nr Pe aceste monede, voinicul se află pe stânga și nimfa este în dreapta În numerele ulterioare, nimfa își pune mâna în spatele umărului eroului, adică scena este aproape identică, dar inversată, cu cea a nr În opinia mea, acest fenomen este probabil legat de faptul că monedele Silenus și Nimfa marchează un "eveniment" în lumea celor vii (cel mai probabil un prim bere de iniţiere) Sufletul orfic, chiar și pe tărâmul morții, este purtător de dureri și bucurii Dezvăluirile despre beatitudinea trupească și durerile defunctului arată înrudirea cu o cultură tipică antic-mediteraneeană: cea etruscă, și cu Remarc toate acestea pentru că la nr avem și două direcții posibile ale "zburării" sufletului Poziția stânga-dreapta, din punctul de vedere al personajelor înfățișate, este legată de orientările privirilor acestora Eroul (levitând din dreapta) privește spre "cer", prin deschiderea "nișei de stâncă" (în nr ), în timp ce doamna (din stânga) - spre "pământ" (și nr ) ) Este deosebit de important să observăm că "femeia iubită" privește și ea în aceeași direcție - "spre pământ" Dorința Eroului de a locui în cer în beatitudine veșnică (hierogamie), în Zalmoxis (adică de a se rupe de ciclul renașterilor), se opune dorinței principiului "feminin", care urmărește să-l întoarcă în lume a celor vii După părerea mea, această mare dorință este efortul și speranța supremă a orfismului trac - de a reveni în lumea celor vii, prin ritualuri și rituri magice, doar sufletele celor mai înalți inițiați După cum s-a menționat mai sus, "peștera" (adică "alcova din stâncă") din # este deschisă către cer, adică catre stele Aceasta este oprirea finală a sufletelor celor drepți, care merg în cele din urmă către stele și Soare (cunoscute în multe religii drept "ultima oprire a sufletelor drepți" ) De aici rezultă, invers, că "acțiunea" din aplicația nr are loc "pe lună", ceea ce și în unele religii (cum ar fi cea elenă) este doar o "oprire intermediară" în călătoria celei "suflet drept" în Dincolo Sufletul care zboară spre Soare este "ceresc" pentru că merge în ceruri, în "împărăția zeilor" ("împărăția lui Zalmoxis" - promisiuni pentru "paradisul" tracic), în timp ce cel transferat în nr este "pământesc" și probabil sinonim cu "mintea materială" (inima) dionisiacă Acest suflet este "material" deoarece conține și păstrează, în timpul "transferului", toată experiența pământească acumulată a eroului, în lumea materială După cum sa dovedit deja în cercetările lui Bosnakovi, cei trei șerpi din numărul sunt tată-mamă și sii Se cuvine să adăugăm aici că fiul-șarpe este în mod clar un antagonist, deoarece esența lui, ca șarpe, codifică "corporelul" Șarpele din nr (cel din stânga, potrivit lui Boshnakovi) este corpul fizic al eroului neinițiat, supus dorințelor și pasiunilor distructive (cum ar fi lăcomia, invidia, agresivitatea, lăcomia etc ) Să ne amintim cum s-a născut această imagine? una antic-estică, care aparține cercului mai larg al lumii antic-mediteraneene - cea egipteană Este vorba despre un izomorfism pe care l-a primit în secolele VII-VII î Hr forma greaca generalizata si se naste la o noua viata Prin acele fericiri și chinuri ale morților, corporalitatea senzuală și dureroasă a vieții se extinde până la moarte Moartea și lumea interlopă devin o forță religioasă uriașă, o lume a vieții în sine Semnul distinctiv al orfismului este tocmai această viziune corporală asupra lumii Trupul sufletului orfic este în întregime o creație "librească" (Kereni , ) Dubla posibilitate, după moarte (dreapta și stânga), corespunde aceleiași duble posibilități, de ieșire, cu succes și eșec, din procesul de învățare și inițiere Iyama a treia oară! În pitagorism, semnul Y - "triodos" înseamnă o răscruce în lumea interlopă, unde stau judecătorii sufletelor În stânga, cei răi sunt duși în Tartar, iar în dreapta, cei buni sunt duși în Câmpurile Elize (Nacke , - ) De fapt, jertfa de sine a "femei iubite" asupra mormântului eroului este legată de înțelegerea că are puterea de a ajuta daena eroului să renaască din nou, ca "spirit nobil", pe Pământ Când cineva apropiat nostru moare, dorința cea mai puternică și primară este să-l revedem în viață pe pământ Se ştie din Timeu că creatorul a creat suflete din esenţa de mazăre, la fel de numeroase ca stelele (Plat Tit , de) Sufletele s-au întors în stele, punând capăt vieții lor pământești sau ciclului reîncarnărilor, prin care aveau să ajungă la perfecțiune (Plat Tit bd; Rabadzhiev , ) Evident, această idee a existat și în orfism, deoarece în instrucțiunile de pe tăblițele orfice, defunctul este păzit ca un "vultur al pământului și al cerului înstelat" În vederile ermetice (SH XXIV) Soarele domnește asupra stelelor (Gochev , - ) Prin urmare, terminus "la stele" corespunde și Soarelui Se știe că stelele orbitează în jurul cerului nopții împreună cu Soarele și, prin urmare, anul sideral are aproape aceeași lungime ca și anul solar Într-una dintre tăblițele orfice, după ce inițiatul s-a eliberat din "cercul împovărător îndelung răbdător", el "cu pași repezi" urcă la "coroana dorită" și intră "în sânul domnitorului, regina Lumii Interlope" nobila Persefonă" care va fi rugată să-l trimită "la sălaşurile celor curaţi" (Yordanova-Aleksieva , - ) Mi se pare că "coroana dorită" și "locuința purilor" (adică hiperboreenii) este indicată pe diagramă prin nr / Eroul moare și "timpul se oprește pentru el" Probabil că chiar în acest moment se rupe și "timpul fără sfârșit", adică rotatia in nr / Această "întrerupere" (care transformă timpul "infinit" în "finit") duce la concepția (în # ) și la nașterea (în # ) a unui nou corp uman Procesul morții este probabil legat "automat" de o nouă naștere Fiecare persoană care se naște primește un corp, care în orfism și alte religii este acceptat inițial ca un antagonist al divinului Datorită naturii șarpelui, acesta a fost ales ca imagine a antagonistului încă din "timpuri imemoriale" Șarpele este în mod evident imaginea "inumană" a fiecărei persoane care este eliminată, încetul cu încetul, în procesul de antrenament și inițieri Tăierea succesivă a capetelor acestui balaur, în sensul literal al cuvântului, înseamnă nu numai "umanizarea" spirituală, ci și fizică a omului Prin urmare, fiecare tânăr (probabil până la numărul în schemă = de ani) are "în viață", un astfel de antagonist - o imagine în oglindă a unui șarpe Șarpele, "balaurul" este un simbol al "corpului", al "trebunțelor", dar și un simbol al "barierei", cel mai adesea plasat în fața apelor dulci fertilizante din lumea interlopă (simbolizat de o zeiță) Acest dragon este o "frână de fertilitate" El este nesățios, necult, războinic și distructiv și, mai presus de toate, locuiește și controlează locul în care "spiritul se întrupează într-un corp nou" (peștera din # ) Acest dragon are cel mai adesea trei capete, adică în trei părți, adică compus din trei entităţi (suflete?) El este un "amestec" al minții lumii ("nașul-tată"), al pământului (apa; "zeița-mamă") și al fiului, a cărui apariție în lumea materială este întotdeauna însoțită de demoni (fiul este un demon!) Potrivit ermeticianului Iamblichus, omul posedă două suflete, dintre care unul a apărut ca urmare a mișcării corpurilor cerești (b m - "șarpele"?) , în timp ce celălalt provine din "Primul Gând", este independent de heimarmene ("soarta") pev stare a contempla zeul (b m - sufletul care se întrupează în ceață?) Binele suprem este zeul antecedent și uniunea omului cu el Materia nu este egală și co-eternă cu Dumnezeu, ci derivă din El (Gochev , ) În hermetism, caracterul sufletului depinde de caracterul demonilor care îl însoțesc atunci când coboară pe pământ Nu este nici femeie, nici bărbat - această diferență există doar în corpuri (Gochev , - ) S-ar putea crede că "dragonul" din numărul , fiind triplu, s-ar putea "repara" singur, sau nu ar fi răufăcător și antagonistul căruia i se atribuie rolul în mituri Ar fi putut fi posibil, cu magie, dar încă mi se pare că sarcina a fost copleșitoare Pentru că ceva care este "poluat" poluează întregul cu care se "amestecă" Rolul acestui dragon este unul singur - este un dăunător Prin urmare, soarta lui este și ea aceeași - trebuie să moară! Dar nu de la oricine, ci din "cealaltă esență" a lui - din esența sa "spiritualizată", din noul erou care merge exact pe urmele vechiului, folosindu-și experiența pământească (conservată) Dragonul-antagonistul este necesar în schema Letnitsa, deoarece această imagine construiește opoziția mistului, ca cealaltă esență (materială) a sa - esența unui antagonist Aceasta este o opoziție de bază, între pământesc și ceresc, între corp și spirit, pe care o vedem manifestată mai departe în imaginile perechilor de călăreți adversari (din aplicațiile nr / , / și / ) ) În numerele , și , de fapt, "cad capetele șerpilor", adică eroul se autodecapită Această "sinucidere" este o "faptă bună" pentru că odată cu ea eroul își separă de sine esențele și caracteristicile negative (corporale) În același timp, la primul nivel de inițiere, se află "capul feminin" - cel al mamei sale, care, ca orice mamă, are grijă și se sacrifică pentru copilul ei și tocmai de aceea primul nivel de inițiere este lipsit sacrificiu de sine din partea inițiatului însuși (pericolul este asumat de zeița care salvează Să nu uităm că capetele dragonului cu trei capete sunt canine, iar câinele este un simbol zoomorf primar al războiului Cuvântul demon provine de la verbul daiomai și înseamnă "a împărți, a împărți" (Lozanova , ) Demonii se dovedesc a fi strâns legați de "materie" și "ființă" (Lozanova , - ) În multe tratate și fragmente ermetice, planetele și constelațiile sunt prezentate ca forțe malefice, care împovărează sufletul uman cu specia lor și deasupra cărora se înalță sufletul gnosticului în călătoria lui cerească (Gochev , - ) fiul ei doctrinar într-un mod miraculos - îi trimite a doua suliță magică care străpunge "mistrețul monstruos") Doar al doilea și al treilea nivel sunt asociate cu fapte și sacrificii reale Căci se cuvine să "cădere" capetele "tatălui", care este un singur trup cu fiul, dar probabil că a devenit nu mai puțin un antagonist decât el și în cele din urmă propriul cap al eroului (esența sa corporală) Acesta este al treilea nivel de inițiere Este cel mai dificil, deoarece eroul trebuie să renunțe la natura sa materială, și probabil și la natura sa Kshatriya (cf renunțarea la varna războinică din India, la festivalul "rajasuya"; cf nr ) El trebuie, în asceză, să-și suprime toate dorințele și nevoile materiale După ce a trecut de această probă, el devine un "aristos" ("nobil, bun") și, eventual, și "incorporel", putând fi ales drept "sacrificiu al lui Zalmoxis" În hermetism, eliberarea finală a sufletului de patimi (cărări), care sunt temeiuri pentru a vorbi despre kakaya (adică "rău"), are loc în grade, cu ultima, a șaptea stepă (aici - în nr ) ) fiind legat de eliminarea "minciunii ticăloase" Numărul este asociat cu cei călăreți cu sulițe din schemă, cu cele părți, pe seama lui Dionisus este rupt etc După eliminarea patimilor (negarea corporalității) urmează formarea "corpului invizibil" al inițiatului, care nu aparține acestei lumi (Gochev , , nota ) De fapt, vedem în cererea nr tocmai acest "corp invizibil", care este, așa cum se credea în hermetism, nemuritor, necorporetic și, notează - androgin, pentru că a fost produs "din însăși esența creatorului" (Gochev) , ) Eroul din nr este mai degrabă semnul unei "bănci cu (mii de) suflete nobile identice" , cu care se "hrănește" peștera din nr , unde aceste suflete sunt întruchipate în noile mistere, în timpul lor iniţieri Această "bancă" (cum am observat mai sus) poate fi numită cu succes și "minte materială" (adică mintea dobândită în "lumea materială", în "ființă"), care este remarcată de Macrobius drept esența zeitatea Lieber (toamna , - ) Pentru stoici, sufletul este și "corporeal" "Banca sufletelor" este și "Sufletul lumii" în platonism, cu care schema din Letnitsa, în general, există multe puncte de contact Este, de asemenea, legat de sistemul "tritopator" ("tatăl celei de-a treia generații") , explicat de M Daraki cu o nomenclatură de rudenie, în care copiii sunt considerați a fi concepuți nu după fizicul lor Proclus ne informează că, după "Orfeu", trupul zeului (Dionysus-Zagrei) este o "compunere sufletească" împărțită în șapte, a titanilor (Foll , - ) În papirusul Derven, sufletul orficului mort se contopește cu "natura divină a zeului său", este identificat cu "ipostaza mistică a zeului" (Iordanova-Aleksieva , ) Pentru stoici, sufletul este corporal, dar partea rațională este legată de logosul divin, ceea ce îi conferă capacitatea de cunoaștere adevărată Potrivit stoicilor, sufletul este un corp, deoarece ceva necorporal nu este separat de un corp (pentru că necorporal nu este legat de un corp; Gochev , ) Aici voi face o scurtă expunere a legăturilor dintre platonism și schemă, pe baza unei analize sintetizate, scurte, de V Mutafov, asupra naturii sufletului în platonism: În platonism, sufletul (psihicul) acoperă sfera cosmică și intră în ea ( bm - așa cum mâna daenei străpunge șanțul htonic și poartă sufletul și inima eroului din nr , prin "centrul pământului"; direcția mâinii este spre centrul acestui "sfera cosmică", deoarece "centrul pământului" este și centrul acestuia) Sufletul (psihicul) are capacitatea, singura dintre cele trei forțe divine, de a "coborî" în lumea materială, senzorială a omului, de a o pătrunde și de a se așeza în inimă - "locuință a sufletului" (Phaedo), care, totuși, este și mormânt, închisoare, sema (b m - de aceea daena ține inima eroului) Atins numărul necesar de reîncarnări și, prin urmare, acumulând un anumit număr de experiențe/vieți pământești, suflet, pentru că este "aripi și pene" (Phaedo) , părăsește ultimul trup muritor pe care l-a locuit și pleacă în "Insula Fericitului", adică "se întoarce acasă" - la "Sufletul lumii", dar păstrează o anumită amintire a individualității sale din ultima sa viață Așa este, sau cel puțin așa crede el, Socrate (Phaedo) În Sufletul Lumii curge și experiența personală "înlănțuită", pentru că "sufletul cunoaște și își amintește" Cf sărbătoarea cu același nume - Tritopatores în Erchia (deme mansardă), a cărei dată medie, conform intercalărilor metonice, coincide exact cu sărbătoarea de astăzi a Sf Gheorghe ( Acril) Această dată este prezentă în schema în "pachetele" cererilor nr , și tată, și de la străbunicul, i e din personalitatea unui strămoș mort (Marazov a, ) Linia regală, pentru că este ereditară, poate fi "pierdută", dar "banca de suflete", adică "indigenitate", niciodată! De fapt, scenele cu "sărbătorile funerare" cunoscute din mormintele tracice (Kazanlashka, Alexandrovska etc ) au ca prototip conținutul conceptual al cererii nr Pentru că aici s-a dezvoltat ideea unui procedeu magic, care ar trebui să asigure conservarea și transferul "minții materiale" la inițiați, în timpul ritualurilor magice de inițiere În arta elenă, hierogamia este prezentată într-un cod de nuntă, în timp ce în tracică (orfică secretă) - într-un cod sexual Să rezumam Toți inițiații care trec cu succes încercările se contopesc cu Dumnezeu după moarte Ele practic "se adună", mai precis "se dizolvă", în "unul și același suflet" - "sufletul lui Dumnezeu" Dar trupul? Fireşte, pentru orfism nu are sens (cf cele spuse mai sus despre întrupare ') Corpul este materia demonică din care inițiatul este eliberat pentru totdeauna Este în legătură cu o astfel de înțelegere, a face pe toți oamenii necorporali, adică iniţiat, conţine aspiraţia orfică primordială de a se rupe de greutatea pământească, de roata reîncarnărilor, de "Roata răului" ("Kiklos kakoi") Întrucât comoara de la Letnitsa a fost găsită "în domeniul lui Zalmoxis", este potrivit să ne amintim că Zalmoxis a fost cel care a predat misterele geților, adică i-a instruit în secretele eschatoloty (Lozanova , ) Deoarece Zalmoxis este Kronos, i e Saturn și mișcarea sa, împreună cu ciclul de de ani (și ciclul de ani - al "mesagerului către Zalmoxis"), este codificat în schemă, caracteristica "Zalmoxis", pentru această schemă (pe lângă celelalte, așa cum am folosit aici: "orfic", "pitagoreic", "ermetic", "platonic", "gnostic", etc ), nu numai că este valabil, dar definește clar esența monumentului Schema de la Letnica este, fără îndoială, o codă a misterelor orfice tracice din Zalmoxis (Zalmoxis și Orpheus sunt totuși identice) În plus, în mormântul Kazanlak se află o "zeiță" veche, dar aici mai înaltă, care binecuvântează "uniunea căsătoriei" (Marazov , ) Acest obicei de a trata morții este în deplină sincronizare cu anticorporealitatea (în general) a orfismului Zoroastrismul, în această privință, este diferit, pentru că nu disprețuiește trupul cât este în viață, ci disprețuiește doar carnea moartă Pentru orfici, trupul (materialul) este de origine păcătoasă, iar divinul este sufletul Aceasta creează așa-numita opoziție "soma-sema" - "corpul este o temniță (mormânt)" pentru suflet, despre care Platon ne informează în dialogul Cratylus (Iordanova-Aleksieva , , nota ) Se păstrează și termenul care denotă eliberarea sufletului din corp - "usia" (din epitetul lui Dionysus-Bakhios - Usius) După Olympiodorus (într-un hexametru atribuit lui Orfeu), responsabil pentru această eliberare a fost Dionysos, numit Lysias (= "eliberator din ciclul renașterilor"; Orph Frg L; Yordanova-Aleksieva , ) Daena în Tracia Prezența daenei în Tracia a fost detectată pentru prima dată de Iv Marazov, în pictura mormintelor de la Kazanlak și Sveshtari (Marazov , - ) Potrivit reprezentărilor eshatologice iraniene, sufletul omului drept, care reușește să depășească toate obstacolele, pe calea lui triplă, și în cele din urmă podul Chinvat, este întâlnit la intrarea în rai "de o fată frumoasă, strălucitoare, cu mâinile albe , energică, cu aspect frumos, erectă în corp, înaltă (b m - daena este mai înaltă decât "femeia iubită" la nr ), cu sânii ridicați (b m - doar la nr sânii daenei sunt indicați prin "sfarcurile"), de statură nobilă, de ascendență bună, de familie mare, de ani (b m - la fel de bătrân ca eroul din nr ), la fel de frumos în toate ca cea mai frumoasă dintre creaturi" (Widedengren G Les religions de Tiran P , , c , citat Marazov , ) Esența acestei idei este legată de ideea de daena: o entitate spirituală care trăiește în rai, care formează întregul "eu" numai în combinație cu sufletul Ea este jumătatea cerească a omului În funcție de viața unei persoane pe pământ, o daena poate fi frumoasă sau urâtă (o personificare a păcii spirituale interioare a unei persoane) Widengren este convins că această concepție este inseparabilă de stocul comun de idei indo-iraniene Această a doua "personalitate", formată din însăși acțiunile omului, în timpul vieții sale pământești, întâlnește, sub masca unei fete tinere, sufletul drepților din lumea cealaltă Înțelegerea relației dintre jumătatea pământească și cea cerească și proiecția are loc adesea în termeni de căsătorie - în cer o persoană își găsește unitatea, interpretată ca o căsătorie între cele două suflete Hermafrodit și Danae? De un interes deosebit pe această temă este mitul Hermafroditului Când a împlinit ani, Hermafrodit a plecat să rătăcească prin Asia Mică În Caria, când se scălda într-un izvor, nimfa Salmakida i-a făcut plăcere, dar acesta i-a refuzat atenția La cererea nimfei, zeii au contopit-o cu Hermafrodita, într-o ființă bisexuală (MF , ) Evident, caracteristica androgină, nu numai la traci și iranieni, ci și la eleni, este întotdeauna asociată cu vârsta de " ani" Copilul lui Dumnezeu Hermafrodit "a murit" prea devreme, contopindu-se, într-un singur trup, cu daena lui, rămânând pentru totdeauna în această stare Dar Hermafrodita este un zeu și, prin urmare, se contopește cu Sufletul Lumii, în timp ce muritorii obișnuiți pur și simplu mor și se învârt din nou în "Kyklos Kakoi" Totuși, mai este ceva aici, foarte important Hermafrodita este fiica lui Hermes și Afrodita, adică a planetelor Mercur și Venus Este caracteristic, unic pentru aceste două planete, că apar ca stele de dimineață și de seară, ceea ce, tradus dintr-un cod mitologic, înseamnă că singurele (dintre planete, excluzând Luna) pot locui în ambele lumi Deoarece concepția are loc în viața de apoi, Hermes și Afrodita sunt "primul cuplu căsătorit", pentru că numai aceste entități masculine și feminine se pot întâlni în viața de apoi și se pot uni Concepția în viața de apoi dă naștere unui "androgin" Hermes și Afrodita dau naștere pe androginul Hermafrodit Zervan androgin Iranienii din Media și din Asia Mică credeau că androginul Zervan a dat naștere "gemenilor" bine și rău (adică perechile opuse de călăreți din schemă) Pe faimoasa placă din Luristan (Iran), care datează apariția zervanismului cel mai târziu în secolele V-V î Hr , în centru este așezat un zeu înaripat, din ai cărui umeri apar gemeni Capul lui este de bărbat, dar o femelă (cap) este așezată pe piept, adică zeul este descris ca androgin (Van-der-Waerden , ) Copilul din martie Reconcilierea aspectelor masculine și feminine este cunoscută în tradiția bulgară drept răsucirea firului alb și roșu - așa-numitul "Marș" "Martenitsa" este un gest magic de a afecta fertilitatea, legat temporal de sărbătorile grotești itifale ale ciclului sărbătorilor de iarnă-primăvară (Stancheva , ) La ce vârstă, de altfel, efebul este încă catalogat ca androgin, adică încă nu s-a dovedit a fi bărbat Eroul care levita Până acum, a rămas neobservat că eroul din nr nu are sub el nici un "pad", deși este descris ca "șezând" (în unele analize se susține că sub el există o "pernă", care nu corespunde adevărului) De fapt, el nu "stă", ci "levitează" ("stând") în aer fără să atingă pământul (și acest lucru este firesc, pentru că scena este în "lumea sublunară") El este aparent "imponderabil" în ciuda imaginii sale corporale Dar daena lui stă în poală, care, de asemenea, "nu cântărește" Aşadar, ambele imagini sunt substanţe spirituale - "demoni" (adică numai "imagini", fără materie) Eroul "stă" O astfel de "șezare" a unui cadavru deja mort amintește puternic de postura în care este a așezat morții în turnuri zoroastriene ale tăcerii O altă zeitate care "stă" în aer, la fel ca eroul nostru, este zeul slav al fertilităţii Rod, echivalat (în "Cuvântul profetului Isai") cu puternicul Baal Baal este, de asemenea, cunoscut că "călărește pe nori" (Rybakov , - ) Numele Rod este probabil de origine indo-iraniană Potrivit lui V I Abaev, derivă din termenul arta - "o zeitate care personifică lumina" (Rybakov , - ) În literatura de specialitate bulgară, D Jonova a fost primul care a atras atenția asupra faptului că, în arta antică, personificarea sufletului unui bărbat este semnificativ diferită de cea a unei femei (Jonova , ) Din Frigia și Licia până în Italia (inclusiv Tracia) se găsesc monumente, în conto sufletul masculin (al defunctului) este reprezentat ca un corp gol cu o structură pronunțată de bebeluș (= mult redusă, dar cu capul, musculatura și facialul senil păstrate) expresie) (Jonova , ) În mitologia greacă, sufletul unei femei decedate este o fată tânără, eterică, fără greutate, cu un chiton subțire încins în jurul taliei, sub care se vede corpul Acest suflet este un einod - "ce a fost o persoană înainte de moarte" (cf imaginea eclectică a eroului din nr ) După moarte, ca o umbră, părăsește trupul și zboară de la sine în cealaltă lume Pentru prima dată, Homer îi numește psyuche - "suflet", termen care intră în teonimia greco-romană (Jonova , - ) Apropo, Kabir-Zalmoxis din ulciorul Borovska "levitează" Dar aici, sub el, este pusă o piele de urs = "veșmântul zeiței", care acum l-a părăsit și se "căsătorește" cu un alt erou-erou În acest moment Zalmoxis nu se transformă în Zilmisos - "dragon de apă"? Conform vederilor ermetice, "în aer" sunt sufletele demonice conduse de Lună (Gochev , - ) În zoroastrism, exista un grup specializat de persoane numite nasasalas, care aveau doar dreptul să atingă morții (și profesia lor se transmitea din tată în fiu) După moartea unei persoane, Nasasalas spală corpul, îl îmbracă într-un giulgiu alb și o centură kushti, își pun mâinile pe piept, iar în această stare persoana decedată rămâne timp de trei zile, în timp ce cei din jur observă anumite alimente interdictii În dimineața celei de-a patra zile, când sufletul defunctului a trecut în lumea de jos, la răsăritul soarelui, cadavrul este dus (din nou de ventuși) pentru excarnare (după Avesta) Cadavrul a fost așezat în dahma într-o poziție așezată, folosind picioarele și părul pentru o fixare specifică în poziție după excarnare, oasele au fost împinse în axul din partea de jos a turnului tăcerii (Doroshenko , ) ) Zeul Baal este comentat în detaliu, în legătură cu originea misterelor, de Jv Venedikov, în cartea sa "Nașterea zeilor" Prin urmare, nu mă voi opri aici În ceea ce privește Rod, voi remarca doar că în ultima perioadă câștigă teren opinia despre originea scito-iraniană a slavilor, care îi transformă în moștenitorii tracilor Un corp de bebeluș nefiresc de mare și plinuț, înarmat cu un labry, juxtapus cu un mistreț înfuriat, apare în frescele Mormântului Alexandru (Djonova , ) O figură asemănătoare, cu cap de bătrân chel, de statură mică, încearcă să iasă prin ușa închisă ermetic a mormântului înfățișat pe ulciorul de rhyton panagurian Pe un fronton din Paestum, sufletul unei femei este aparent destul de viu și se grăbește pe scară în barca morții Barcagiul Haru o primește cu dezgust pentru că știe că ea va primi, adăposti și reînvia personificările masculine care vin, într-o "hierogamie htonică" Prin ea vor renaște, cu sângele ei, iar prin sângele ei vor ieși din trup și se vor întoarce la viața pământească și la renașterea umanității (Jonova , ) Conform celor mai timpurii credințe preistorice, în trecerea de la lumea pământească la lumea cealaltă, femeia este doar receptorul principiului masculin, la concepție și la renaștere În monumentele din Umbria Etruria, partea superioară a sufletului defunctului este îmbrăcată într-o cămașă care acoperă cadavrul sub genunchi (Jonova , ) Același lucru se vede și la numărul , unde eroul este îmbrăcat în cămașa de in de la nr , iar daenae are chitonul suflecat deasupra genunchilor, iar pentru prima dată în schemă picioarele ambelor personaje sunt goale , cu degetele de la picioare înfățișate (sunt desculți) În timp ce picioarele eroului sunt argintii (adică "albe"), cele ale daenei sunt aurii, la fel și mâinile și eventual fața ei, dezvăluind-o drept o Chryse foarte probabilă - "Cea de aur" asociată cu cultul Samothrace De ce nu o poate scoate Orfeu pe Euridice din lumea interlopă? Răspunsul la această întrebare, mi se pare, este legat de imaginea daenei, care în acest text este identificată, pentru prima dată în trahologie, cu atât de mare certitudine Poate că, după moartea ei fizică, Eurydice se identifică, în viața de apoi, cu daena lui Orfeu? De fapt, nu este ea (Euridice) idealul absolut al perfecțiunii daenei în viața de apoi? Fiind în viața de apoi, Eurydice este deja inițiată în toate secretele cultului, lucru pe care nicio femeie tracă vie sub Soare nu îl poate face Acest trac poate găsi inițierea numai după moarte, adică după jertfa de sine asupra mormântului "soțului iubit" Prin urmare, calea inversă este imposibilă! Daena nu părăsește niciodată viața de apoi De aceea încercarea lui Orfeu de a o aduce pe Euridice (daena lui) a eșuat Inima lui Dumnezeu (care "ține" ceea ce este dat în # ) În orfismul elen, și se pare că și în tracă, "inima" lui Dionysus-Zagrei este "Mintea lumii" (Toamna , - ) Participanții la multe rituri misterioase sunt adesea încununați cu iederă Frunzele de iedera au forma de inimioare (Marazov , - ) Salvarea inimii garantează o posibilitate de înviere Se știe că, după ce titanii l-au sfâșiat pe Zagreus, Athena a reușit să salveze doar inima și i-a returnat-o lui Zeus L-a înghițit și, prin Semele, i-a dat lui Dionysos o nouă viață (deja cu porecla Lyseus - "eliberator de griji") Oamenii au fost creați din titani, "ucigașii lui Dumnezeu" (Batakliev , ) Instituția Misterelor presupune degustarea misterioasă a trupului de taur rupt crud al zeului, după care începe o procesiune înnebunită de pădure, în sunet de flaut și chimvale, condusă de racla în care este pusă inima lui Zagrei (Toamna , ) Riturile bacchice se referă doar la primul nivel de inițiere În explicațiile sale la "Timaeus" al lui Platon, Proclus ( - î Hr ) notează că, potrivit lui "Orfeu": "mintea lumească este inima" (a lui Dionysos-Zagreus) Această minte a rămas nedivizată în împărțirea sufletului lumii Mintea este una și cuprinde tot ceea ce este inteligibil "Orfeu" numește mintea indivizibilă esența lui Dionysos, iar ceea ce este capabil să se nască se numește divizibil (b m - de aceea balaurul din # este "în trei părți", pentru că viața este divizibilă, fizică și "produce semințe" ) "Orfeu" numește viața fizică divizibilă Artemis (Fall , - ) Kereni explică prezenţa acestui atribut cu un motiv din momentul dionisiac: în schimbul mamei sale Semele, zeul îi dă lui Hades o ramură de iederă Acesta este un exemplu mitologic al modului în care cineva intră în tărâmul morților, oferind și ieșirea În calitatea sa de "trecere" iedera este prezentă din belșug în riturile de tranziție, chiar și atunci când nu este neapărat legată doar de cultul lui Dionysos (Marazov , - ) În acest sens, este necesar să remarcăm că cele de capete de negru, din "fiola de aur" a tezaurului Panagyur, corespund exact celor de membri ai companiei lui Set, din Egipt, care îl capturează și ucide pe Osiris ("Dionisos egiptean " ) Se pare că tot în Tracia, societățile închise masculine (orfice) aveau între și membri, un număr de "negri" și "pigmei", adică neinițiați, se ridică treptat în Ierarhia spirituală a societății Ramura Potrivit lui Marazov, pe cererea nr , "Marea Zeiță" "lovește pe tinerii căsătoriți pentru sănătate și fertilitate" Vaza cu "apă vie" și veika ("lumea vegetală") au o istorie iconografică foarte veche datând din vremea artei timpurii mesopotamiene (Marazov , , ) Participanții la ritualuri misterioase sunt foarte adesea încoronați cu ramuri de iederă (după cum s-a menționat mai sus, frunzele de iederă sunt în formă de inimă!) Dionysos îi dă lui Hades, în schimbul mamei sale Semele, o ramură de iederă Devine o garanție pentru intrarea și ieșirea din regatul morților (Marazov , - ) Ramura este un simbol al unității cosmosului, un mijloc de realizare a acesteia Hiperboreenii se închinau ramurilor în aer liber (Kotova , - ) Cei doi farmaciști au lovit Atena cu crenguțe, care au alungat demonii dezastrelor, bolilor și foametei Ramura apare în festivaluri ciclice de mister precum Septerion și Harila la Delphi, care au loc la fiecare ani (Kotova , ) (vezi nr ) Arborele reliefurilor Herosa este întotdeauna cu frunze din cauza asocierii cultului cu primăvara (Teodorov , ) Ramura este un simbol universal al fertilităţii şi al învierii Persanul Anahita, patrona apelor, ține și ea crengi în mâini (Marazov , ); "un porumbel cu o crenguță în cioc" este simbolul ei, adesea plasat ca imagine pe osuare ("osuare") (Koshelenko , - ) Potrivit unei relatări Eznik, Zruan (Zervan) i-a dat lui Ormuzd o ramură de sacrificiu Gemenii din placa de bronz Luristan (secolele VIII-VII î Hr ) dețin și ei astfel de crenguțe (Van-der-Waerden , ) Falusul În termeni escatologici, moartea este simbolizată ca "dorința sexuală" a regelui sau a reginei lumii interlope Filosofii din vremurile ulterioare ar susține că principiul organizator al cosmosului este iubirea (Marazov , - ) Deja în Hesiod, creația este egală cu uniunea sexuală (Nacke , ) Falusul este un element esențial în multe rituri mistice, în special cele ale lui Dionysos Este prezent, alături de inima lui Zagray, printre conținutul secret al coșurilor misterioase Falusul este un obiect central în festivalul misterului Lyknophorii (de dată necunoscută ; Kotova , ) Rituri itfalice au avut loc și în Kotitii traci , într-un cerc închis de închinători - bărbați - "baptiști" inițiați în Taine, care s-au deghizat în femei și s-au comportat în femei (b m - ervn misticul la nr ) (Stancheva) , ) Primii creștini le-au reproșat păgânilor că se închinau modelelor de organe genitale din Taine (Marazov , ) Pentru Alcmaeonul pitagoreic, sperma ("sămânța" care ejectează falusul) este o "picătură de creier" Creierul este în cap și, prin urmare, formarea unui embrion începe întotdeauna de la cap Potrivit Cl În Alexandria, falusul lui Dionysos a fost păstrat în cista mistică, după ce a fost sfâșiat de titani Poate că este un rit în timpul Antesteriilor? Lyknosul este coșul care servește drept leagăn al copilului-Dionisos, este plin de fructe, în mijlocul contoului iese un falus din aluat Jane Harrison vede în el un simbol nu atât al fertilității, cât al renașterii sau al vieții după moarte (Kotova , ) În tradiţia literară a lui Eschil este cunoscută nota: "Itifaliile sunt un fel de sărbătoare în legătură cu Dionysos, care se sărbătoreşte şi în cinstea lui Kokito " (Stancheva , ) A Meinecke sugerează că "Bapti" - singura comedie aproximativ datată a lui Eupolide a fost pusă în scenă în timpul Marii Dionisie în î Hr = - Elaphebolion ~ - martie (Stancheva , ), i e înainte de echinocțiul de primăvară, cu puțin timp înainte de începerea anului nou trac Primăvara, în general, este anotimpul în care au fost organizate Cotitia în Tracia (Cotis este un cunoscut nume regal trac!) Fără să fiu complet sigur, presupun că este vorba despre marea sărbătoare dinastică, indo-iraniană și tracică "Anul Nou" - de la echinocțiul de primăvară Alcmaeon a înțeles creierul ca pe ceva esențial, mobil și, prin urmare, a văzut în el principiul vieții (Kereni , ) Paralele egiptene Foarte intrigant este faptul că Isis l-a conceput pe Hotz din falusul umcelius Osiris Aparent, și în Egipt, se credea că creația are loc în viața de apoi Deoarece ultima datorie pământească a conducătorului deja mort, dar renascut, Osiris a fost de a impregna pântecele lui Isis-Soth și de a asigura apariția unui moștenitor la tronul Egiptului (Beauval, Gilbert , , ) În "Mitologia orientală", Campbell observă că faraonul egiptean a fost numit "taurul mamei sale" deoarece, în timp ce era mort, a fost identificat cu Osiris, care o fecundează pe Isis, iar în timp ce Horus, el a fost sii-ul lui Osiris Cei doi formează "cercul vieții" în care regele mort este "regele universului" (Campbell , ) Conform ideilor egiptene, numai corpul moare după moarte Totuși, alte componente ale acestuia continuă să existe, precum "ba" - ființa imaginară care reprezintă în același timp sufletul omului și sufletul lui Dumnezeu, precum și "ka" - omologul misterios al omului sau acel vital forță și esență mistică care posedă zei și oameni Și în timp ce "ba" decolează din corp sub forma unei păsări și se înalță prin înălțimile cerești, "ka" ocupă un loc central în tot acest complex de credințe și ajută la deosebirea ființelor însuflețite de obiectele neînsuflețite (Popov , ) ) Haina de in Presupun că haina de "materie umană" din aplicațiile nr , și este in, deoarece lâna era interzisă pentru a fi folosită în practicile cultice și în înmormântări În ceremoniile funerare ale parșilor iranieni, se folosește o haină specială de sedra, din fire de bumbac nevopsite, filate și țesute în casa defunctului, precum și un kosdi ritual nou țesut și o piesă de argint, o monedă sau un simplu cerc metalic (cuvântul de împrumut seleucid = "obolul lui Charon") Se credea că aceste obiecte sunt destinate sufletelor morților (Litvinsky , ) Este posibil ca chlaina grecească țesută de femeie, în semn de unire cu bărbatul, să fi fost folosită pentru giulgi de înmormântare, la moartea acestuia? În principiu, khlaina servește la identificarea statutului social (agnorismos - "recunoaștere") a soțului "adevărat", ceea ce, mi se pare, se poate întâmpla în ambele lumi Dioscurii din hidra de la Bashova Mogila vor primi noi chitoni (= khlainiT) de la Hryze - semne clare ale căsătoriei lor cu ea, pentru că ea i-a țesut și îi așteaptă pe patul comun (Marazov , ) Aceste chitonuri corespund "veșmântului de in" de la nr , pe care îl vedem pe eroul purtând și la numărul Veșmântul de in din Tracia este, prin urmare, atât un simbol de căsătorie, cât și un simbol funerar Pe baza lui Herodot, niciun cercetător nu presupune că în secolele VII-V î Hr în Egipt a existat o mișcare religioasă asemănătoare pitagoreicii, ai cărei adepți credeau în transmigrarea și nemurirea sufletului, iar Pitagora era asociat într-un fel cu ei (Van-der-Waerden , - ) Potrivit lui Herodot, "egiptenii nu purtau haine de lână în timpul ceremoniilor sacre, ci mai degrabă își îngropau morții în astfel de haine, pentru că nu era evlavios Aceste lucruri au coincis cu așa-numitele orfice și bacchice (credințele), deoarece erau egiptene și pitagoreice Nu este evlavios ca un participant la aceste orgii (sacramente) să fie îngropat în haine de lână" (Hdt II ; toamna , ) Hainele de lână erau interzise în învățăturile ezoterice ale autocultivarii deoarece erau animale și nu curate pentru contactul cu corpul Inițiatul nu le poate purta ritualic, cu atât mai puțin în moartea sa Această interdicție se aplică castei preoțești egiptene, pitagoreilor și orfilor traci (pentru îmbrăcămintea lor de in vezi: toamna , - , toamna , cap II-IV) Hainele de in - un indicator al "treskeia" "Miile de obiceiuri și practici" ale preoților egipteni, care purtau doar haine de in și sandale de papirus, după cum notează Herodot, erau numite treskeia (Hdt II, , ; II, ) Treskeia înseamnă, potrivit lui Al Fall, "respectați un obicei, practică, normă, precept religios" (Fall , ) Toți comentatorii, între epoca elenistică târzie și secolul al XII-lea, sunt unanimi în explicația codului Într-o scolia lui Euripide se consemnează: "Orfeu a introdus mai întâi misterele zeilor, de unde misterul se numește treskeya, din cauza lui Orfeu" Potrivit lui Al Fol, acest cuvânt a intrat în limba greacă antică în cursul colonizării coastelor tracice, asiatice și europene, când elenii au început să însemne riturile ascunse și de neînțeles ale societăților închise (orfice) cu "traci" Cel mai probabil este un împrumut din logografiile ionice cunoscute de Herodot (Toamna , ) O paralelă unică cu datele iraniene Fravasha (fravahr, fravad) înseamnă "spirit uman nemuritor" în iraniană Fravashii locuiesc în sfera divină pre-pașnică a Ahura Mazda (b m - adică locuiesc și ei, ca personajele din No , în "lumea sublunară" - mai aproape de oameni decât de stele) După ce au ales-o pe Asha, au decis prin prezența în lumea corporală să asiste în lupta împotriva lui Angra Mainyu și a asistenților săi daevi (b m - cf șarpele cu trei capete Azhi Dahaka din sursele iraniene - o corespondență foarte probabilă a celor trei capete șarpele din # ) Fiecare suflet individual (urvan) separat de ele După separarea sufletului individual de trup, la moartea omului și judecata individuală, sufletul neprihănit trăiește în "Casa Cântării" (paradis), reunit cu spiritul său nemuritor fravasha, sau daena , așteptând învierea într-un trup (adică de "transfer" în Nr ) și a fericirii finale Fravashi poate fi înțeles ca un nemuritor și aparținând inițial înțelepciunii, o singură lume spirituală, primitivă pentru om Onoarea lui Fravashi are loc la cea mai mare sărbătoare religioasă dedicată lui Ahura Mazda însuși și omului ca creație - Nowruz (adică "Capul Nou" - Anul Nou), sărbătorită la echinocțiul de primăvară ( martie; Boyce , ) Repet că cererea nr este datată, în general, conform celei precedente (nr ), la echinocțiul de primăvară Prin urmare, ideea de identitate cu fravashi este confirmată și într-un cod temporal Fericirea completă apare în epoca Frashegird ("Miracol") Atunci fiecare suflet binecuvântat care a ajuns în cer s-a unit cu trupul său înviat, pentru a putea duce din nou o viață plină de senzații senzuale (b m - mai sus am vorbit despre "senzualitatea" orficului în paradis, care acolo îi păstrează toate simțurile) să se bucure pe deplin de viața în tărâmul zeilor) Zoroastru a învățat că sufletele drepți trebuie să aștepte această fericire supremă, pe vremea lui Frashegird, când vor primi un "corp viitor" (pe pehlevi tani pasen) și pământul va întoarce oasele morților (Yasna , ) Învierea generală va fi urmată de o Judecata de Apoi când drepții vor fi despărțiți de cei răi (Boyce , ) În lumea Saka (iraniană), cea mai iubită imagine-încarnare a strămoșilor decedați este Siyavush (Saoshiyant-Sraosha) - o zeitate populară pre-zoroastriană a Soarelui și a lumii interlope, asociată cu Anahita (Bessonova , ) În textele Tânărului Avesta, apropiat de Gathas, este adesea menționat, în loc de daena - fravashi - spirite ale strămoșilor, dar s-a evitat să-l menționeze pe Zarathustra (MF ) Siyavush a fost venerat ca fondator al dinastiilor Khorezm și cultul său avea un caracter mistic pronunțat (S Tolstov Ancient Khorezm - M : Poligrafkniga, , ; cit Bessonova , ) Cercul renașterii din India Doctrina metempsihozei este cel mai dezvoltată în religia hindusă În budism este o religie de clasă Potrivit brahmanilor, după moarte sufletul uman nu moare, ci transmigrează într-un alt corp material Pentru filozofia indiană, reîncarnarea se bazează, de asemenea, teoretic pe doctrina cauzalității morale și a soartei, deoarece își găsesc expresie în conceptul de "karma" Adică, reîncarnarea depinde de respectarea strictă a legilor castei Conduita curată, fără pată, câștigă pentru renașterea sufletului cuiva într-o castă superioară Opusul este asociat cu coborârea și reinstalarea într-o categorie socială inferioară, sau în corpul unui animal, al unei păsări etc (Popov , ) Viața în orice corp este considerată rea Încetarea renașterilor este bună, aducând eliberare și perfecțiune (Gavrilov , ) Capacitatea sufletului de a migra de la un corp la altul este adesea comparată cu o roată care se rotește veșnic (Erv schema noastră = "Kyklos Kakoi") De aici vine dorința de a se elibera de transmigrare În budism, aceeași idee primește o interpretare filozofico-religioasă diferită Existența sufletului uman și nemurirea lui este negata, dar se crede că elementele psiho-fizice care alcătuiesc personalitatea și se dezintegrează la moarte, se reunesc sub acțiunea "karmei" și judecă o nouă personalitate (Popov , ) ) Metempsihoza pitagoreică Lui Pherecydes din Spros (o insulă la vest de Delos) tradiția elenă îi atribuie introducerea doctrinei metempsihozei Principala credință este în nemurirea sufletului reîncarnat, adică se reîncarnează, trecând de la o ființă la alta Această noțiune este inseparabilă de figura pitagoreică Biografii subliniază că el însuși a vorbit despre încarnările sale, a spus despre sine că nu a trăit pentru prima dată, dar că la început a fost Euphorbos, apoi Aitalide (fiul lui Hermes), apoi Hermothymos și în cele din urmă Pyros, iar acum Pitagora Potrivit lui, oricine și-a curățat sufletul în viață a reușit păstrarea amintirii vechiului în viața următoare (Lazova , ) Cicluri (de renaștere) de , , și de ani Potrivit lui Herodot, egiptenii au fost primii care au declarat că sufletul omului este nemuritor, că după ce trupul moare, sufletul intră într-o altă ființă vie și continuă să trăiască, că după ce a călătorit prin toate creaturile terestre, marine și zburătoare, sufletul intră din nou într-o naștere un corp uman Sufletul a făcut acest circuit timp de de ani (Hdt II, ; Popov , ; Fol V , , nota ) Numărul = x , adică egal cu de repetări ale ciclului de de ani, care este aparent "linia de bază" pentru schema Letnitsa O variantă a acestui ciclu este așa-numita "concepție Empedocle" (Emped , Cat ), conform căreia sufletele spurcate de vărsare de sânge sau sperjur rătăcesc, alungate din Insula Fericiților, de ori a de ani, adică de ani și iau toate formele perisabile în ciclul timpului La sfârșitul acestei purificări multiple, ei sunt întruchipați în oameni ale căror cunoștințe și funcții definesc personajele demonice (Iordanova-Aleksieva , , nota ) Numărul = x , adică egal cu de repetări ale ciclului de de ani (care este de bază în schema de la Letnitsa) Conform învățăturii mazdeiste, universul există în trei perioade de câte de ani fiecare, adică în total de ani (= x ZO) Zervanismul fixează aceeași perioadă la de ani (= x ) Si in Aceste trei perioade, câte de ani fiecare, sunt: budnahishn ("punerea noului"), gumesishn ("epoca amestecării") și visarishn ("separarea") Odată cu apariția lui Ahriman, noaptea apare și începe mișcarea denunțată de zoroastrieni ca fiind străină de designul primordial (la început era doar lumină și nicio mișcare - totul era în repaus complet) (Hoffard , ) în cele două sisteme iraniene, ca și în toate învățăturile ciclului cosmic în general, sfârșitul lumii este marcat de foc și apă (Per pyrosim și Cataclismum; Eliade , - ) Este de remarcat faptul că toate aceste cicluri sunt multipli ai numărului , asociate cu mișcarea "planetei morții", care în conflictul inițial este de partea "răului" (Ahriman) - Saturn Această grupare, în diverse variante, este legată de speranța că, după un anumit număr de cicluri ale lui Saturn, "puterea lui rea" se va termina și apoi, după o "purificare de foc", va apărea din nou "raiul pe pământ" Cererea nr / Pe cererea nr / sunt așezate, în cerc, capete de cai (protom), orientate spre dreapta (în sensul de mișcare din diagramă), cu frâiele ilustrate Ele sunt situate în jurul unui umbo central - un simbol incontestabil al Soarelui, înscris într-un "inel" convex în relief Deoarece caii sunt animale solare, la prima lectură am asociat această aplicație cu Octaetherid (= un ciclu calendaristic de de luni, aproximativ egal cu ani tropicali), mai ales că numărul total de călăreți din schemă este exact Aplicația implică și alte sensuri Este posibil ca cei protomets să fie un semn al înmulțirii, cu , ceea ce are ca rezultat valoarea (în anii tropicali) a unui ciclu mai mare ("Aeon") Între cei doi printre posibilitățile principale s-a remarcat una, care s-a dovedit a fi "pitagoreică" și "hiperboreană" Între a doua și a treia apariție a lui Aristaeus din Proconesos au trecut de ani (Lazova , ) Acest lucru face de ori ciclul de de ani, care este numărat în schemă până la cererea # (inclusiv) Prin urmare, nr nu este adăugat la restul seturilor, ci o oprire în schemă ca o completare - la un ciclu de ani, ceea ce înseamnă "ciclul mesagerului sub Zalmoxis" În analizele anterioare, am observat adesea că aplicația nr / simbolizează "timpul fără sfârșit" (Chronos Agerasos/Zervan Akarana etc ), deși cele capete de cal "ritmizează" această rotație în ritmul Octaetheridului Roata care se învârte a aplicației nr / , pe lângă "timpul nesfârșit", simbolizează și "elipsa", adică "oul primul născut" - King-Aion ("regele-eternitatea") - Ghicirea despre Octaetherides aparține boșnacovilor, dar ei evidențiază, conform lecturii lor eronate, o perioadă generală de " ani solari de încercări, inițieri și participare la riturile misterioase ale aristocratului trac" (Boshnakova b, -) ; Boshnakova, Boshnakov , ) Cele două posibilități principale sunt: x = și x = de ani Doctrina "eternei întoarceri" s-a format probabil în cadrul ideii pitagoreice despre "marele an [cosmic - b m ]" Dar conform lui Th Gomperz (Penseurs, I, p ) aceste două idei nu sunt neapărat legate (Nacke , ) În Avesta (Yasna , ) sunt documentate două oi Zervan: Zervan Akarana - "Timp fără margini" și Zervan Dargahvadata "timp a cărui stăpânire autonomă durează mult" (b m - dar este încă limitat!) În cărțile Pahlavi (Partea din Budnahishn) este clarificat că: "timpul a fost infinit, dar s-a încheiat odată cu actul creației Când timpul se termină, adică atunci când Spiritul Distructiv este anihilat, atunci va fi reunit cu infinitul și va fi pentru totdeauna (infinit) din nou" (Van-der-Waerden , ) principiul primordial al creaţiei în teogonia literară orfică Este considerat ca un ou cosmic depus de Noapte Din el se naște Eros, care este zeul vârtej orfic literar-filosofic care creează din nou (Fall , - ) Dar "eternitatea" este și "palatul lui Kronos" (Nacke , , nota ) În multe locuri din text, s-a notat că crearea unui nou individ uman are loc după ce "timp nesfârșit" (Kronos Agerasos/Zervan Akarana) este întrerupt și devine "finit" (Kronos Gerasos/Zervan Karan) În momentul acestei întreruperi, Soarele, Luna, stelele și planetele se află într-o anumită configurație (poziție pe cer) care definește aleatoriu "horoscopul" nașterii De aceea demonii, întrucât însoțesc sufletul la naștere, fiind emanații cosmice, sunt și ei "jocuri de noroc" Acești demoni sunt cei mai diferiți, cei mai "răi", deoarece sunt principala caracteristică a "traiului" în lumea materială (corporeală) Roata este "magica" Opt sunt "cei mai puternici nemuritori" Numărul codifică numărul celor opt cei mai puternici nemuritori, konto, conform lui Al Fol, sunt: Foc, Apa, Pământ, Uranus (Aer), Selene (Luna), Helios (Soare), Phanes și Noapte Neagră A opta stepă în orfism este asociată cu nașterea copilului Fiului - Orfeu (Toamna , - ) Și aici avem o potrivire cu schema dacă presupunem că stepa a -a este al -lea an când (în # ) "fiul" se naște (doctrinal) în schemă Octaetherid și Venus După cum va observa dragul cititor în tabelele de la final, cele mai bine grupate și mai sigure date sunt cele ale planetei Venus (grupați aceleași valori, după virgulă, în datele calendaristice adiacente) Prin urmare, cred că prezența Octaetheridului, ca ciclu de bază al "atemporal" (simbolizat de # / ), se bazează în primul rând pe legătura acestui ciclu cu planeta Venus În ani tropicali, Venus face exact revoluții sinodice ( ~ x , ) Voi repet din nou că în anul (în nr ) se naște eroul (doctrinar) - la această vârstă încep și isprăvile-inițieri (până atunci la fel și în "gynekeia" - în "lumea interlopă", cu "mama lui") Se poate chiar concluziona că toate zeițele din schemă sunt ipostaze diferite ale Afroditei (se cunosc trei Afrodite: Urania, Pandemos și Apostrophia) Steaua osmolară a monedei tracice Pe monedele Deronilor, o impresie deosebită o face simbolul "stea cu opt colțuri" înconjurat de un cerc granulat Pe reversul acelorași monede, este adesea plasat un semn - Primul jurământ al logosului orfic (Hermes) pune în mișcare Chronos, care este prima cauză a Totului/Binelui/Întregii Hermesul orfic, jură pe Chronos-Kronos, adică principiul divin să-și înceapă lucrarea Caracterul intelectual-energetic al unui astfel de jurământ mărturisește legitimitatea definiției "credinței magice" pentru orfism, mai ales când se consideră încrederea în puterea care mișcă Cosmosul Ea este zeul Soare/Foc/Rege (Toamna , ) Când este numit Rege, el este considerat un demon puternic, ca supremație, ca Aibus Aion în sensul său grecesc timpuriu este "forță vitală, (toată) viață" Adăugat la Cosmos, cuvântul a ajuns să însemne "nesfârșitul" (Cosmos), adică Eternitate Acesta este sensul lui Aion la Platon (Tim d Burnet) și Aristotel (De caelo a - Moreaux), datorită cărora caracterul misterios-inițiativ al numirii este în sfârșit clarificat Aion pare să devină ideea principală/ imaginea credinței magice, când a apărut ca teonim pe tăblițele de aur în Egipt și a acoperit treptat imaginea numită a lui Helios cu Horus-Heros-Heron, precum și Helioros combinat (Toamna , ) Cifra , luată ca număr de ani tropicali, este un alt număr deosebit de caracteristic în schemă A fost menționat în multe locuri în text PO tpriskel (trei picioare săritoare ale unui om voinic cu copite de cal ) (Yurukova , - ) Aceste trei elemente pot desemna cele trei luni intercalare din ciclul Octaetherid Pe monedele lui Seutus III se găsește și o stea cu opt colțuri, în care steaua are uneori raze Aceste raze pot fi o indicație a celor perioade sinodice ale lui Venus, într-o singură Octaetherid(?) Echipa de opt efebi din Pireu Bendidiae Opt efebi sunt componența fiecărei echipe care a luat parte la cursele de cai cu torță din timpul Bendidiae din Pireu (vezi fotografia aici din stânga) Această trupă de tineri este condusă de doi adulți În față stă, evident, cel mai în vârstă, care are probabil peste de ani În spatele lui stătea o altă siluetă, tot adultă, dar mai tânără, poate de vreo de ani Bănuiesc că acele două înseamnă următoarele două stări, conto tinerii ar trebui să dobândească, în cursul carierei lor militare și publice Numărul codifică probabil teste valorice, a căror trecere cu succes duce la apariția unui alt "dar" de la zeiță (adică cei călăreți din schemă) Cei Opt în pitagorism În pitagorism, cele opt corespund armoniei, prieteniei și dragostei În filosofia naturală pitagoreică, aerul este un octogon (Toamna , ) sau, altfel, aerul ia naștere din octogon (PIP , ) Ogdoada în hermetism Potrivit lui Al Fol în literatura ermetică "ogdoada care dezvăluie eneada" este o trecere cheie de la o stepă la alta Fondatorul trahologiei bulgare crede că în acest fel "consacrarea mintală are loc și în ciclul lunar-solar de ani" (toamna , - ) Triskelul a apărut pentru prima dată în prima jumătate a secolului al V-lea î Hr în Asia Mică Licia, ca simbol al Soarelui și semn al localului Apollo-Lknos (Lycaean, adică "lupul") Așa îl sfătuiește Hermes elevul său, la finalul unuia dintre dialoguri: "Scrie această carte, copila mea, pentru templul de la Diospolis cu caractere hieroglifice, numind numele ogdoadei care dezvăluie eneada sub gardă de opt paznici masculii cu fețe de broaște și femelele cu fețe de pisici veți pune această [piatră] când eu [i e Hermes - planeta Mercur] va fi în constelația Fecioarei [b m - i e în mijlocul verii!], Soarele în prima jumătate a zilei, iar cele grade vor fi trecut" (Gochev , , nota ) În dialoguri S N I Hermes Trismegistus împlinește dorința adeptului său de a cunoaște ce există și de a-L cunoaște pe Dumnezeu La finalul textului se află o revelație despre soarta sufletului, după despărțirea de acumulările trupești, calea și prin sferele cerești , cu fiecare socoteală se lasă din rasele dobândite și ajungând la "a opta natură", de unde află despre existența siilisului ( dynamis), "stă și mai sus și cântând zeul" - și în cele din urmă se unește cu el După ce revelația-inițiere este completă, Mintea îl încurajează pe Hermes să devină liderul umanității, împărtășind altora cunoștințele primite (gnoză/ele) (Gochev , ) În dialogurile NH VI, Tat face apel la Hermes să-i fie dezvăluit secretul mult promis al Ogdoadei și al Eneadei în cele din urmă elevul și profesorul schimbă un sărut ritual, iar Tat vede în profesorul său Mintea supremă însăși și aude sufletele care locuiesc în Ogdoada Aceste puteri sufletești își adresează rugăciunile îngerilor din Eneada Tat împărtășește că a cunoscut o iluminare mai înaltă, iar Hermes îi ordonă să înregistreze conversația lor acest text a fost disponibil doar pentru cel mai înalt nivel de inițiați (Gochev , ) Evident, Ogdoada apare în legătură cu ultima inițiere, ca "cunună" a unei cariere spirituale Această afirmație a influențat probabil căutările boșnacovilor, deoarece au ajuns la concluzia greșită că anii dedicațiilor, în schema de la Letnitsa, sunt exact și doar Dar vedem aici că sensul este cu totul altul Este un simbol cu elemente care marchează sfârșitul și începutul rotației în circuit Eneada este de fapt unitatea din noul ciclu (în schema de rotație), adică iniţiatul în secretele supreme ale hermetismului poate pune în mişcare roata reîncarnărilor (probabil la o dată calendaristică precis determinată - într-o configuraţie "bună" a luminilor cereşti) Fiolele Fiolele cu elemente dispuse în cerc în jurul umbo-ului central sunt numeroase în Tracia Carul lui Ahura Mazda Potrivit lui Herodot, în carul lui Ahura Mazda deținut de Xerxes erau înhămați exact cai albi Nisei (Hdt VII, ) Apariția ei, mereu cu șa goală (un loc rezervat doar zeului), a fost precedată de alți cai albi, adică caii au fost în total (avem și un ciclu de ani tropicali în schemă, inclusiv ciclul eclipselor Saros - vezi nr !) Acești cai nu au fost niciodată înșeuți pentru că erau sacri Carul lui Ahuramazda a fost furat, după înfrângerea lui Xerxes la Salamina și Plataea, nu de oricine, ci de traci, care locuiau în interiorul țării - "în regiunea izvoarelor râului Struma" (Hdt VIII, ), i e dracii Furtul capătă sensul de "retragere a sprijinului lui Dumnezeu", de "oracol" care confirmă înfrângerea perșilor (Izdimirski , ) Prin rudenia indo-iraniană, Besi au "înțeles" foarte bine "mesajul" zoroastrian al acestei insingii (car) regale Apropo, chiar la începutul campaniei lui Xerxes, satirii (adică demonii) s-au declarat împotriva participării tracilor la războiul cu grecii Faptul că carul din mormântul Kazanlak este și "gol" face o impresie puternică, care poate fi explicată, pe de o parte, prin caracterul funerar al scenelor, dar pe de altă parte - prin analogia ideologică - "golul" "carul lui Ahuramazda (Izdimirski , ) La cele spuse aici voi adăuga faptul curios că în mitologia vedica hindusă, zeul vântului Vayu are un "car strălucitor cu de cai" (după alte versiuni și ) (MF , ) sunt lunile sinodice într-o Octaetherid Și aici codul temporal principal este numărul Găsim opt "făcări" înscrise într-un cerc pe fundul fiolei nr din comoara Rogozen De asemenea, pe fiola # , este documentată o "stea cu opt colțuri", cu raze care se termină în vârf în capete de pasăre stilizate, spiralate Pe fiola nr se pun bucăți în cerc capete feminine, ca pe fiola din Comoara Lukovit (Marazov a, ; Marazov , , )! În afară de acești cai, Xerxes avea propriul său car regal, înhămat de un singur cal alb uriaș, numit "calul Soarelui" (împreună cu el numărul total de cai devine = ciclu metonic) În Persepolis, grajdul acestui armăsar regal sacru se afla lângă camerele regelui (Kuzmina , ) întrebări dificile au fost puse de vrăjitorul rău Ahtia (Avest ), Aht (Pehl ), după Ardvisur-Yasht, care au fost rezolvate de Ioishta (MF , ) Analize suplimentare Perechea Mitra-Varuna și perechile de călăreți adversari în schemă În Vede, Mithra este întotdeauna menționat alături de Varuna, formând o pereche inseparabilă care semnifică suveranitatea supremă a regelui Apariția acestui cuplu datează din primele etape ale dezvoltării religiei iraniene Decolorarea și transformarea Varunei este înregistrată în Vedele târzii (unde numele este înlocuit cu epitete, cel mai adesea Asura pracetas - "domn înțelept" ~ Ahura Mazda; Koshelenko , , ) Potrivit lui J Dumézil, din opoziția naturalistă a lui Mithras și Varuna, ca zi și noapte, opoziția lor ca două idei de regalitate, unde Mithras întruchipează ideea de legalitate, putere justă, ordine umană și Varuna - "reprezintă o amenințare la adresa unei forțe întunecate, oculte" Aici strălucește ideea celor două părți (persoane) puterii, reflectată în cei doi termeni romani jus (dreptate, administrare a justiției) și fas (drept divin) S-a sugerat că această opoziție este imanentă vechilor căpetenii tribale iraniene, care erau regi-preoți, precum Vishtaspa, patronul lui Zarathustra (Koshelenko , ) Unitatea Mitra-Varuna formează cele două aspecte antagonice ale suveranității regale Varuna este magic-creatorul de fotsms, înflorit cu frânghii și funii, adică puternic cu cucerirea imediată irezistibilă; Mithras - "contractul" - este un inspirator de încredere, prietenos, un inspirator al onestității și al legii, un oponent al violenței Varuna este atentă la "problemele umane", iar Mithra este garantul invincibil al legilor și al jurămintelor (Dumesil , - ) Varuna, spune un text celebru, este "dincolo"; în timp ce această lume îi aparține lui Mithras Gradele de iniţiere printre traci şi alte popoare Schema de la Letnitsa urmărește concepția (înțeleasă ca "hierogamie" a Soarelui și a Pământului/Lunii, ca fuziunea "mintei lumii" cu "materie"), nașterea (fuziunea creației concepute în nr cu demoni, pe măsură ce ei "animă" trupul), reîncarnare (inițieri), moarte și îndumnezeire și, în final, întruparea sufletului eroului în trupul misterului Pașii sunt urmăriți într-un cod astronomic (care va fi analizat în continuare) Schema surprinde în mod clar etapele principale din cariera eroului, codificate ca inițieri pe trei niveluri (trei etape) Arhetipul tuturor acestor lucruri este zeul (Zalmoxis), care, fiind "primul om", a fost primul care a trecut prin viață și deci prin moarte Scopul final al oricărei ideologii de mister este tocmai acela de a asemăna ritual soarta neofitului cu vicisitudinile destinului divinității însăși Cele trei grade de inițiere în orfismul tracic, după schema de la Letnitsa, sunt: "Lup-centaur" (personajul din aplicațiile nr și , și eventual și din nr ?) "Câine războinic" (personajul din timpul inițierii războinice propriu-zise, care începe cu Aplicația nr și se termină cu nr ) "Preot" (pe cererea nr , dar drumul eroului către acest titlu trece prin procesele nr și ) Primul nivel de inițieri Caracteristica "lupului" este mai mult decât justificată pentru orice copil care se transformă în adolescent Acționează ca un vânător, de aceea finalizarea tranziției rituale, la un nivel superior, este "uciderea unui mistreț" în timpul vânătorii (vezi analizele cererii nr ) A doua caracteristică pentru același stepa este "centaur" Este legat de practica, în lumea indo-iraniană (de exemplu, Georgia), a băieților care încep să învețe să călărească la vârsta de - ani Centaurii simbolizează de fapt stăpânirea, la perfecţiune, tocmai a acestei importante funcţii militare La sfârșitul acestui prim nivel de inițiere, personajul este deja un vânător perfect și un călăreț perfect Armele lui, însă, sunt "arcul și săgețile" (b m - sulița din schemă este de fapt "săgeata magică a zeului"), "plasele", "lațurile" - nu poți duce un război adevărat cu ele Codul spațial al primei perechi de călăreți (nr și ; vezi dreapta sus a diagramei) este "muntele înalt" Acest munte, simbol al Marii Zeițe Mamă, este același munte pe care Orfeu îl urcă în fiecare dimineață pentru a vedea răsăritul În acest munte (al Besii?) se găsesc monedele "puternic și nimfă" și "centaur și nimfă" (al Oresci), dar sunt legate tocmai de prima inițiere universal valabilă și obligatorie în sânul doctrinei ( care probabil toţi tracii muritori aveau lege; cf dedicarea evreilor în Templul din Ierusalim) Centaurul care răpește nimfei marchează probabil dreptul efebilor la o căsătorie de tip Gandharva (= "consimțământul la răpirea voluntară a fecioarei, fără sancțiunea tatălui") Războaiele din Tracia au dobândit dreptul la căsătorie legală abia la sfârșitul celei de-a doua stepe (în nr ), când "au ucis ursul", l-au dezbrăcat, iar femeia care a apărut mai jos le-a devenit soție (în același timp , "câinele mort" înseamnă moartea eroului în "câinele", statut militar) Afirmația că în doctrina orfică tracică primul nivel de mărturisire a doctrinei era valabil pentru masa populației și se reducea la realizarea credinței în nemurire (Popov , - ) Evident, a rămas posibilitatea (speranța) chiar și după ce a trecut de acest nivel, ca inițiatul să poată merge la Dumnezeu după moarte (Popov , ) Întrucât încă nu devenise un adevărat războinic, tânărul din această perioadă (nr - ) era probabil "al armatei lui Dionysos" "Armata lui Dionysos", după cum se știe, era formată din satiri și sileni (Venedikov , ) De asemenea, nu sunt înarmați ca niște războinici adevărați, dar au un spirit războinic și fac mult zgomot Aici este locul pentru a deschide o paranteză și a aminti că la acea vreme prof Al Fol a echivalat destul de deliberat termenul de satiri cu satri ("tribul tracic"; Fol , - , citat în Boteva , ) Satrei traci sunt de fapt Kshatriyas - casta războinicilor din lumea indo-iraniană (această etimologie, în esență, extrem de exactă a lui V Tomasek a fost trecută în mod tradițional fără atenția necesară în literatura de specialitate) Tocmai satrele sunt atât "autonomii", cât și "militant" Și acesta nu este un accident Deoarece legătura regiunilor muntoase (și zona bes/satrelor) cu inițierile militare ale tracilor este evidentă Satirii-satris sunt desemnarea unui grup militar de stepă inferioară, care, totuși, se numără (ca rezervă, sau ca ultimă soluție?) printre adevărații războinici-kshpt/?mm Acești războinici adevărați (Kshatriyas) sunt cei care apar în relatarea mercenarilor - Dii ("un etnonim" care îl înlocuiește pe cel al satirilor), întrucât au întârziat plecarea lui Demostene în Sicilia (în î Hr ) și au fost trimiși de către Atena, cu ideea de a face un atac asupra beoților la întoarcerea lor Se menționează în mod explicit că acești soldați de infanterie (purtători de sabie-mahairofori) erau "plătiți foarte mult" (primiau o drahmă pe zi) Au devastat îngrozitor orașul Mycale și au luptat cu pricepere împotriva cavaleriei tebane, în ciuda superiorității sale numerice (Hdt VII, - ) Aici vorbim evident despre războaie reale, terminate, care vin în "zona demonilor", poate în legătură cu unele Îmi voi aminti că protomul calului din nr este întors împotriva mișcării din schemă, ceea ce semnifică "sacrificiul de sine" al calului, care trebuie să suporte lipsa de experiență a copilului care abia începe să învețe să călărească ritualuri(?), sau altfel sunt "hieroduli"(?), şi, pentru că preoţii de aici sunt "bine informaţi", acceptă serviciul plătit al mercenarilor sub atenieni În general, primul și al doilea nivel de inițiere în schemă sunt grade "militare" de inițiere, care sunt depășite prin "vânătoare" și "acțiuni militare", în principal în zonele montane de graniță, iar la sfârșitul celei de-a doua stepe, participarea la realias este probabil acțiuni militare înregistrate Sanctuarul demonilor apare ca un "centru logistic" legat de "exportul de război" în afara ţinuturilor Traciei, întrucât în interior era, fără altceva, "prea mult" (aş spune "permanent") Ceea ce distinge primul nivel de inițiere este absența "sacrificiului de sine" Pe cererea nr , în locul eroului, este sacrificată zeița, care este simbolizată de "capul de femeie tăiat" Ea îl ajută pe erou să omoare "mistrețul monstruos" într-o mare "vânătoare" (= ocupație efeb) Acestui (prim) nivel de inițiere îi corespunde misterul "dionisiac", în care fiecare participant la rituri "ajunge la zeu" prin băutură, desfătare și experiențe extatice Următorul nivel reduce prezența inițiaților, doar la cercul "cele mai bune războaie" Al treilea nivel este doar pentru cei inițiați aristocratic, deoarece ei "introduce zeul în ei înșiși" (Popov , ) Aceștia sunt bărbați în vârstă de cel puțin de ani care au atins deceniul în schemă (adică # ) Să notăm din nou Primul nivel de inițiere este legat de performanța rituală de tip orfic-bacchic, care este organizată noaptea și este pe deplin accesibilă deoarece reproduce nașterea lui Zagreus ca întrupare a Cosmosului Victima este un taur (Toamna , ) Acest taur (în ținuturile nordice - o căprioară?) simbolizează misterul - fiul iubit al zeiței Ritualul este complet accesibil Toată lumea gustă sacrificiul Atât bărbații, cât și femeile participă la aceste sărbători dionisiace, care probabil pot fi legate de "natura mixtă" a efebelor (Amazonelor) Ele sunt cu siguranță atestate în munți și se opun direct practicilor din societățile aristocratice orfice (Fall , ) Al doilea nivel de inițiere Ephebia din Atena a fost un statut până la vârsta de de ani (Koychev b, ) Știm cu siguranță că spartanul irenus (efeb-tinerețe) a devenit și un sphyreus (adică "jucător de minge"; Paus III, , ) la aniversarea a - de ani de viață (Nacke , ) În schema noastră, această vârstă se încadrează sub nr , ceea ce este oarecum neașteptat, deoarece nr este o aplicație asociată deja cu al treilea nivel de inițiere Dar, nu trebuie uitat că fiecare schemă idealizează posibilitățile pentru erou Este o hiperbolă, un precedent divin, care nu constă neapărat în exact aceeași ordine de vârstă, pentru erou candidat al lumii vii Numai sărbătorile sunt importante, riturile contează, pentru că sunt arhetipul lăsat moștenire de strămoși, care (cu ritualurile sale) asigură succesul suprem Un al doilea nivel de inițiere eroul începe probabil în Bendidii, pe - Targelion, când câștigă cursa cu torțe de foc și se dovedește un "centaur" perfect, adică ca un călăreț-călăreț perfect (= data coafurii din # ) Aceasta este urmată de o ispravă de sacrificiu în nr și Aplicația nr , în care eroul se căsătorește cu soția sa pământească (= ciclul Metovo de ani, care corespunde "hierogamiei" dintre Soare și Lună) Jertfa calului (Ashwamedha) din nr este asociată și cu această aniversare, care devine un angajament pentru depășirea celei de-a treia etape a inițierii ("preot", "Brahman") Aici ar trebui să subliniez că în epoca regatului macedonean târziu, în "zona demonilor" a apărut etnonimul trali, care a oferit în mod repetat recruți militari semnificativi armatelor elenistice (în principal regilor macedoneni și în special armatelor) lui Filip al V-lea) Evident, "implicarea" în adunarea acestor recruți este sanctuarul demonilor, ca principal centru de "informare" Al treilea nivel de inițiere La al doilea nivel de inițiere (până la nr inclusiv), eroul primește un cadou de arme - principalele atribute ale unui adevărat războinic La al treilea nivel (nr ) - darul este elocvent - este o cupă (fiala) - un atribut preotesc incontestabil (Kuzmina , ) Cupa este un simbol al funcțiilor preoțești ale regelui - este mijlocul prin care acesta comunică cu zeii (Marazov , ) Pentru fiecare scalp al unui dușman ucis, domnitorul scit dădea câte un pahar de vin, probabil împreună cu paharul în sine (Hdt IV, ) Vinul este un substitut simbolic al sângelui, dar marchează un statut deja mai înalt de război (Marazov , ) Este deosebit de izbitor că calul de pe cererea nr este singurul, dintre cei care se mișcă drept, adică în direcția de mișcare în schemă, care nu galopează, ci este descrisă într-un mers lent, solemn Caii călăreților "drepți" au o mișcare similară (în nr , și ; Boshnakova a, ), deoarece se mișcă împotriva rotației în schemă, care, în opinia mea, este legată de o demonstrație a "sacrificiul de sine voluntar" Călărețul nu fuge de pericolul de moarte Aplicația # marchează sfârșitul dedicațiilor și sacrificiilor eroului Este "curățată" de perisabil și devine treptat corpul eteric pe care îl vedem (levitând) înfățișat pe nr Dar aplicația nr este importantă și pentru că marchează deceniul, precum stepa Este deosebit de important în teoriile lui Al Fol pentru orfismul tracic Deceniul este un simbol pitagoreic al perfecțiunii În camera cu cupolă a templului din Chetinyova Mogila (Starosel) se află zece semicoloane, precum și în mormântul ruinat de sub Mogila Marelui Preot (cu boltă semicilindrică) Zece sunt coloanele dorice ale semiperipterelor de sub movila Orizont (din nou la Starosel), zece sunt cariatidele din Mormântul Preotului (cu boltă semicilindrică) Toate acestea arată că semnul perfecțiunii este prezent și în arhitectura templului ("mormânt") traci Templele sunt legate aproape exclusiv de inițieri, deoarece bântuie stepa a -a, adică cea mai înaltă treaptă de inițiere De aceea au fost construite de regi, întrucât au fost venerate ca zeități în timpul vieții, probabil împreună cu cercul de aristocrați consacrați în jurul lor În aceste clădiri, societățile războinice aristocratice comunicau cu forțele din altă lume Cele trei inițieri și cele trei chisturi Cele trei inițieri corespund celor trei caste și celor trei funcții ideologice ale regelui Dumézil dezvăluie modul în care succesiunea temporală a regilor mitici reflectă de fapt natura triunică a regelui indo-european Conducătorul este o legătură constantă între cele trei funcții ideologice, el aparține fiecărei caste și se poate ocupa de toate sarcinile fiecărei clase Acest lucru ne duce la ideea regelui ca mediator social (b m - inclusiv Zalmoxis "subteran" din ulciorul borovian), datorită căruia societatea se realizează în orice moment ca un întreg Este semnificativ că numai regele poate să-l întâlnească pe Zalmoxis când se retrage în peșteră (Marazov , ) Cei trei fii ai lui Heracles, de către zeița scitică cu picioare de șarpe, progenitori ai triburilor scitice, întruchipează cele trei funcții ideologice Aceste funcții sunt în mod clar asociate cu cele trei niveluri de inițiere în doctrină: primul nivel - țărani (crescători de animale, meșteșugari), al doilea nivel - războinici și al treilea nivel - preoți - așa-numiții "sciți regali" Este evident că primul nivel de inițiere, Potrivit lui Al Folosirea coexistenței mito-ciclice a gradelor de la la este în succesiunea: odihnă - autoconcepție - fructificare - naștere - însămânțarea Fiului - circumambularea Cosmosului cu două sfere de către Fiu - moarte hierogamă/nouă naștere a Fiului - nașterea lui Pais - așezarea societății din ea - introducerea lui Pais în moartea hierogamă auto-sacrificială (ca început al noului ciclu de pași) (Toamna , - ) Semicoloanele sunt în templul de sub movila Shushmanets (mormântul cu cupolă), ceea ce corespunde gradului nu mai puțin important din Nr , când tânărul devine membru cu drepturi depline al societății militare legat de așa-zisul mister colectiv, era suficient pentru oamenii de rând, în măsura în care trebuiau atrași în sistem și subordonați acestuia Cele trei inițieri în hermetism În hermetism se consemnează și trei inițieri succesive În "prelegerile introductive" (= începutul primului nivel de iniţiere) datele relevă un "optimism cosmic" Pe scurt - lumea este frumoasă, bună și luminată de actul demiurgic și de prezența lui Dumnezeu (Gochev , ) La acest nivel există în mod clar sacrificiul de sine divin de dragul vieții bune pentru oameni Sau altfel spus: "lumea este frumoasă pentru că altcineva se sacrifică pentru ea" La al doilea nivel, însă, există o întorsătură În texte apare o atitudine negativă față de lume (Gochev , О ) În cele din urmă, într-o a treia etapă, întreaga lume vizibilă, inclusiv zona corpurilor cerești, este declarată "închisoare pentru suflet" Dacă studentul aderă la această nouă viziune asupra lumii suficient de persistent și menține comportamentul cerut de el, vine momentul în care este declarat "purificat" și "gata să accepte ultima (a treia) inițiere" (Gochev , О ) Cele trei inițieri ale lui Lucius (în cultul mister al lui Isis și Osiris) În cartea a IX-a din "Magărul de aur" (de Apuleius), Lucius spune că era mândru, făcând de trei ori ceea ce alții aveau voie să facă o singură dată (Boshnakova , ) "O singură dată" este inițierea primului nivel - accesibil tuturor Lucius a avut privilegiul de a le trece pe toate trei Prima sfințire a fost planificată pentru o dată calendaristică precisă, întrucât Lucius a fost nevoit să aștepte cu nerăbdare un "semn ceresc" pe care preotul trebuia "să-l citească" Aparent, această dedicație a avut loc întotdeauna într-o anumită sărbătoare (sau eveniment astronomic?), eventual - hierogamia de vară (?) În timpul acestei inițieri, Lucius a fost dăruit cu haine de in (cf haina eroului din # !) După ce s-a mutat la Roma, cu puțin timp înainte de idele din decembrie, Lucius a început să se roage zilnic zeiței (Isis) în templul ei de pe Câmpul lui Marte Și-a dat seama că mai existau două grade de inițiere, dar de data aceasta legate de misterele marelui zeu Osiris "Căci, deși aceste două învățături și două zeități erau legate în esență, în inițiere diferă prea mult" (Apuleus , ) O dedicație "feminină" și două "bărbați" corespund exact "capetelor tăiate" din schema Letnitsa (prima este "feminină" și celelalte două "bărbați") La a doua inițiere (= prima din misterele lui Osiris) Lucius nu a gustat hrana animală timp de zece zile ", mai sus Hermetismul ca religie nu funcționează în mod cert în cadrul statului și nici nu stabilește o cerință categoric de a respecta anumite reguli în contactul cu Viața de Apoi Oferă mai presus de toate revelația - ideea mântuirii individuale și implică trecerea printr-un fel de inițiere Modelul religios ermetic admite analogii cu orfismul și pitagorismul Dar, spre deosebire de adepții lor, ermetistul nu pretinde că religia sa îl leagă de vreun mod anume de viață (Gochev , ) În această a doua etapă, stăpânind deja cunoașterea lumii vizibile, elevul se îndreaptă spre dincolo (apoi vine vremea textelor anticosmice ale SN I, IV, VI și VII) Elevul, care a petrecut suficient timp ocupându-se cu fizicul, este încurajat să se retragă din el și să accepte că lumea frumoasă nu este bună și că răul domnește pe pământ, deși cerul nu este afectat de aceasta (Gochev , ) Actul acestei inițieri (greto în ordine) îi conferă pregătirea necesară pentru "a urca la Ogdoada" (= # / ?), adică spre regiunea în care, potrivit "Poimandres", sufletul ajunge în cele din urmă după moarte, traversând cele sfere planetare Apoi, în viață, are loc o renaștere - studentul trăiește într-un corp nou (аѲйѵогеѵ otvtsa; b m -cf eroul nr , și probabil și al nr ?), și deși încă conectat la vechiul unul, aparent trup (adică și-a pierdut aspectul fizic), a devenit independent (b m , adică "fără trup"!) Fiind în această stare, el trăiește cu așteptarea "unirii definitive a sufletului său cu zeul suprem după moarte" (Gochev , ) Zosimus îl citează pe Hermes care afirmă că "cunoașterea alchimică în sine nu trebuie ținută secretă, nici folosită de dragul ei, ci ar trebui să ajute sufletele pe drumul către asurato^ (Gochev , ) după care mi-am bărbierit capul și, în cele din urmă, luminat de misterele nocturne ale zeului suprem, m-am predat cu deplină încredere ritului sfinte ale acestei religii înrudite a mea" (Apuleus , ) "Și iată, după un timp, pe neașteptate și spre marea mea uimire, glasul zeilor s-a auzit din nou și m-a făcut să accept [inițiația-b m ] a treia oară; tulburat, și nu de o îngrijorare ușoară, dar și prea încântată, m-am gândit mult cu mine o viziune de noapte mi-a dat o profeție divină" Lucius auzi o "voce divină" care îi spunea: " acceptă mândru, bucură-te că vei interpreta de data aceasta ceea ce cântecele sunt permise doar o singură dată Din acest număr de inițieri trebuie să meriti asigurarea fericirii tale eterne Și viitoarea ta inițiere este prea necesară, amintindu-ți acum că hainele zeița pe care o porți pe umeri la țară trebuie să rămână întinsă în acel templu unde le-ai așezat; la Roma nu poți lua parte cu ei la slujbele solemne și astfel să intri din nou în inițiere prin voința marilor zei" ( Apuleus , ) Urmează din nou o "consultare cu preotul", o creștere voluntară a zilelor de post și o a treia inițiere "În sfârșit, după câteva zile, zeul zeilor, cel mai puternic dintre toți m-a demn și cinstit cu înfățișarea lui și pentru a-l sluji m-a numit unul dintre decurionii de ani [șeful trupei de preoți, alegând în ani - Apuleius , , nota ] Mi-am ras din nou capul [b m - adica ca la a doua iniţiere!] şi mi-am acceptat funcţia în acel vechi colegiu întemeiat de Sulla" (Apuleus , - ) Bărbierirea capului, care pune accent pe capul însuși, se face la a doua și a treia inițiere Aceasta corespunde celor "două capete (de bărbați) căzute" ale celui de-al doilea și al treilea nivel de inițiere din schema Letnitsa Gradele de consacrare la Atena În Legile lui Platon, copilăria și tinerețea sunt evidențiate ca partea "sălbatică" a vieții, cu care omul trebuie să se împace și a cărei putere societatea încearcă să o supună Pentru a fi un glonț în Atena trebuie să ai de ani vârsta "mesagerului către Zalmoxis"), iar în adunarea propriu-zisă (Bule) cei mai în vârstă au dreptul să vorbească întâi (Nacke , ) La Atena, tânărul-efeb era numit și peripolos - "încercând în jur" (pentru că efebia era de doi ani de serviciu militar în cetățile de graniță, de la la ani ) În cazuri speciale, efebul poartă o chlamyda neagră, semn de izolare, și nu are dreptul de a se prezenta în instanță nici ca reclamant, nici ca apărător, decât în cazurile de moștenire (Nacke , ) Pe vremea lui Aristotel, atenienii eligibili erau împărțiți în de clase de vârstă (= de ani; fiecare dintre ei avea un erou omonim și un diatet - un fel de magistrat care stătea în frunte), cu serviciul obligatoriu între și ani Colecția de surse moderne și scolia târzie permite, din toate cele de clase, să se separe primele două - ѵvshtatog (sau efebe), și ultimele - lrvoR'btatog; restul constituie cea mai mare parte a contingentului militar (Nacke , ) Cei care au împlinit vârsta de ani au intrat în rândurile armatei (adică cei care "au ajuns Și aici apare un ciclu de ani - Pentaetherida - care demonstrează încă o dată că prezența sa ca element de bază al ciclului de de ani și ca ciclu independent în Letnitsa nu este deloc întâmplătoare Gul Acești doi ani de izolare au fost comparați în mod repetat cu perioada latentă de tranziție de la copilărie la maturitate În Atena, această perioadă este comparabilă cu cryptia Lacedaemonian (Nacke , - ) "Criptele" spartane (elita tineretului) locuiau în munți în timpul iernii Acolo au vânat, au furat și chiar au ucis carne, în virtutea "o răsturnare bruscă a valorilor" Aceste acțiuni au loc întotdeauna "în zona de frontieră", "departe de orașe și sate" Se știe că multe jocuri pentru tineret au fost organizate la un altar de la granița dintre două polise (Nacke , ) maturitatea sexuală"), în locul celor de de ani care îl părăsesc Nu se știe când a fost introdus acest sistem, dar după Aristotel a fost acceptat ca ceva normal Tinerii adolescenți, pe măsură ce au intrat în pubertate (= "prima efebie" - până la vârsta de ani (Nacke , ), și-au sfințit părul în Kureion (în Atena; Kureotis este numit a treia zi a Apaturias) cu ocazia festivalului din Apaturii (= - Pyuanepsion ~ - noiembrie - conform intercalărilor metonice) Caracteristic pentru participanţii la festivalul Apaturii a fost "craniul înflorit" (Xen Nei , I, , ), dar Înțelesul acestei definiții rămâne neclar (Nake , - ) Dacă legătura cu apate ("înșelăciunea") se menține, atunci mi se pare că părul a fost lăsat să crească lung, astfel încât "înșelăciunea" (apate) în nr (în timpul "inițierii misterioase") Și numai după aceea acest păr este tuns La cererea nr există două "mănunchiuri", care sunt probabil legate de data Apaturiilor ( noiembrie și ) Pe aceeasi cerere (nr ), coafura iesita din rama, este datata categoric si precis la Bendidii (~ mai = Sfintii Constantin si Elena) La Atena, in luna Puanepsion, " vacanţele de întoarcere" sunt caracteristice, întrucât marchează sfârşitul pregătirii militare a tinerilor (h m - ervn Oschophoria-Puanepsia - o sărbătoare asociată cu întoarcerea lui Tezeu și anturajul său din Creta) Acesta este probabil momentul în care efebii au depus jurământul în Aglavrion și au primit arme (Nacke , ) La sărbătoarea Oschophorii (~ / octombrie), tinerii (stafilodromii) apar deghizat în haine de femeie Potrivit lui Nacke, parodia din procesiunea Oschophoria este un mijloc de dramatizare a tranziției tânărului către adevărata bărbăție și căsătorie (Nacke , ) Cu toate acestea, trebuie adăugat aici că parodia este legată și de o inițiere misterioasă În nr al diagramei de la Letnitsa avem, pe de o parte, apathe - "înșelăciune" (al șarpelui cu trei capete care este înșelat să vadă "zeița") și apate - "al strămoșilor", deoarece spiritul care vine de la nr , care se întrupează în ceață (în nr ), este "din strămoși" Astfel obținem, într-un loc, dublul sens al termenului apate Interesantă este constatarea lui Nacke că, de fapt, singurii tineri ai Atenei clasice care pot fi comparați cu criptele sau călăreții sunt fetițele "ursulețe" din Brauronia (Nacke , ) Și aici, eroului militar neterminat îi răspunde "urși", așa cum vedem în două locuri, în schema de la Letnița Gradele de consacrare în comunitatea iraniană (zoroastriană) Pregătirea preoților în rândul indo-iranienilor a început la vârsta de ani (= nr în Letnitsa) și era în întregime orală (cele mai mari mantre se învățau pe de rost), deoarece scrisul nu era cunoscut și folosit (la fel ca la traci) ) Iranienii credeau că maturitatea era atinsă la vârsta de ani (= nr în Letnitsa) Aceasta este vârsta probabilă la care Zoroastru a devenit preot (Boyce , ) Între și ani (după alte surse, între și ), are loc ritul de inițiere - alăturarea credinței zoroastriene Ritul principal este îmbrăcarea rituală a centurii kushti (erv centura nr !), pe care zoroastrienii, atât bărbați, cât și femei, trebuiau să o poarte de-a lungul vieții Bărbații zoroastrieni erau, de asemenea, obligați să poarte cămașa sacră pentru zoroastrieni (Erv "cămașă de in" de la nr ) În rândul parșilor, acest rit a fost numit "nowazd" ("născut din nou") (Doroșenko , ) Conform regulii general acceptate, bărbații zoroastrieni s-au căsătorit între și de ani, iar femeile între și ani (Doroșenko , ) După Nacke, N Jeanmaire a relevat caracterul inițiatic al festivalurilor Munichia și Puanepsie, în legătură cu inițierea efebiană (Songoi, - , citat de Nacke , , nota ) Data Munihi este necunoscută Pyuanepsiile sunt un alt nume pentru Oschophoria (un festival al lui Apollo celebrat pe Pyuanepsion ~ / octombrie) Apaturiile au fost un festival ionic major al fratriilor asociate cu întoarcerea tinerilor din călătoriile lor de vară (Nacke , - ) Potrivit lui Nacke, numele Apaturii derivă dintr-o sărbătoare a celor care împărtășesc același tată (Nacke , ) Gradele de consacrare în mitraism În mitraism sunt cunoscute grade de inițiere: kogah ("corbul" = planeta Mercur; # ?), nimfo (= planeta Venus; cf # ?), mile ("soldat" = planeta Marte ; cf # ?), Ieo ("leul" = planeta Jupiter; cf # ?), perses ("persan" = Luna; cf # ?), heliodromus (= planeta Soare ; cf # - ?) și pater ("tată" = planeta Saturn; cf # sau # / ?) Capetele tăiate din diagramă În diagrama de la Letnitsa sunt marcate în total "capete umane tăiate", două dintre ele masculine (la nr și ) și "căzând" spre stânga (în sensul de mișcare din diagramă și opus celui mişcarea călăreţilor) Diferența de direcții a capetelor (mascul tăiat) și a călăreților, după părerea mea, codifică un "dezacord" între cele două esențe ale eroului - materială și spirituală Aceste aplicații semnifică "separarea" naturii malefice, demonico-corporale, de sufletul eroului Denumirile în ele ritual-procedură sunt egale cu două lucruri în același timp: Inițiere cu sacrificiu de sine și Purificare (prin separarea răului) Purificarea este principala procedură rituală a Misterelor în general (după Ioan Lidiyski, Tainele derivă din "separarea necuratului de sfânt"; Kotova , ) În schemă sunt indicate și două "capete de cal tăiate" (protometa) Ele sunt orientate în două direcții diferite Cel de la nr este contra direcției de mișcare din diagramă, ca "capul de femeie tăiat" de la nr Cred că aceste două capete (direcționate împotriva sensului de mișcare din diagramă), plasate ca "embleme" " în spatele călăreților, se află "ajutoare" eroului, care se sacrifică pentru el, la primul nivel de inițiere (în # și ) Capul calului semnifică eforturile calului de a ajuta băiatul fără experiență să învețe să călărească Zeița îi șoptește instrucțiuni și îl salvează de "mistrețul monstruos" Pe aplicațiile nr și sunt plasate două capete masculine (umane), "căzute", orientate în direcția de mișcare din diagramă Ele înseamnă inițieri de sacrificiu de sine ale personajului, în care este posibil ca acesta să moară (este o chestiune de pericol de moarte; poate participarea la acțiuni militare reale?) Capul de cal de la cererea numărul este, de asemenea, orientat în direcția de mișcare în schemă și înseamnă "sacrificiu de cal" Este de remarcat faptul că nu au fost plasate ovule pe această aplicație (nr ) După părerea mea, marchează, alături de "jertfa calului", intrarea inițiaților în "eternitate" sau, altfel spus, începutul "comunicării sale cu puterile de dincolo" (care în cele din urmă îl va face "corporal" ) Aici este oportun să remarcăm că, în timp ce jumătatea dreaptă a schemei este legată de concepție, lupta și triumful în lumea materială, jumătatea stângă este legată de purificarea eroului a tot ceea ce este material, pe drumul către "eternitate" Este începutul acestui drum care este indicat pe cererea nr care, repet, nu are ovule Dar aceeași aplicație acceptă data nr , care este asociată cu finalizarea celui de-al doilea nivel de inițiere Prin urmare, există o tranziție lină între cele două niveluri, ambele fiind marcate cu câte trei aplicații (nr , , și nr , , ), spre deosebire de un prim nivel marcat Testul valorii orfice depășește perisabilul de dragul cedării în fața celui nepieritor (Fall , ) Începutul intrării eroului în lumea materială este legat și de protomul calului din nr , dar inversat în direcția schematică cu doar două aplicații (# și ) "Contopirea" celui de-al doilea și al treilea nivel de inițiere, în opinia mea, indică faptul că acestea sunt niveluri la care doar aristocrații aveau acces la cont Aceasta este de fapt a doua stepă cunoscută până acum (și cea mai înaltă) a cultului în orfismul trac Capetele (topurile) personajelor ecvestre din schemă contactează întotdeauna "cerul", adică atingeți strâns marginile superioare ale aplicațiilor Pe niciuna dintre aplicațiile de deasupra capului personajului nu sunt așezate ovule (ceea ce s-a făcut pe primul cap de cal tăiat din Nr și pe primul cap tăiat de bărbat din Nr - acestea sunt izolate de contactul cu periferia aplicației prin mijloace de rânduri de ovule )! Prin urmare, "pachetele" și datele limită care sunt primite în aceste puncte ar trebui luate în considerare și analizate cu mai multă atenție Prezența simultană, în schemă, a (două) capete de cai tăiați și (două) cai tăiați (protometa), dovedește existența, în Tracia, a practicilor sacrificiale primitive indo-europene Ashwamedha și Purushamedha, practicate întotdeauna în paralel (Marazov) , - ; , ) În India, sacrificiile umane ale lui Purushamedha erau alese numai dintre castele brahmanilor sau kshatriyas (Marazov , - ) Aceasta corespunde tocmai celor două capete ale noastre căzute, deoarece ele semnifică trecerea în stepa militară (a doua) și preoțească (a treia) a inițierii Cele trei capete tăiate sunt capetele dragonului din numărul Potrivit lui Pseudoplutarh ("Despre numele râurilor și munților", III, ), tracii, după ce l-au sfâșiat pe Orfeu, i-au aruncat părțile în Hebros Capul, prin voința zeilor, a devenit șarpe (Fall , ) Potrivit lui Al Phool schimbarea formei capului într-un dragon este străină viziunii elene asupra lumii De aceea, această metamorfoză a fost tratată, în literatura filozofico-speculativă, asupra teogoniei orfice (Fall , ) Pe o farfurie de pe coasta nordică a Mării Negre este înfățișat un bust al unui bărbat al cărui cap este tăiat prin gât cu un cuțit sau o sabie (de tip mahaira) Dar cel mai curios este că ochiul acestui cap masculin se potrivește cu "capul de șarpe", al cărui corp este desenat ca o panglică (Rusyaeva , - ) În schema de la Letnitsa, eroul taie succesiv cele capete ale dragonului, primul din konto este "femeie" (la unison cu afirmația lui Bosnakovi că șarpele din dreapta de la numărul este "femeie") Ca și în India, "piercing-ul capului dragonului" dă putere fundațiilor clădirilor (Marazov Este posibil, totuși, să se adauge aplicația nr la acest nivel, în măsura în care "mista" înfățișată pe ea este aparent mai veche de ani și "provine" din clasele ulterioare, i e se întoarce în peșteră pentru a primi inițierea la o vârstă mai matură Pentru Iv Marazov "capetele căzute" din Letnitsa, din cauza "diferențelor de coafuri", înseamnă "capete de oameni dintr-o altă etnie" și "ofrande de captivi" (Marazov , - ; Marazov , ) " lava este un simbol al renașterii eroului într-un nou statut, deoarece în reprezentările arhaice este un simbol al nașterii și "principalul focus al vieții" (Bessonova , ) Formarea embrionului uman începe de la cap (Kereni , ) Capul este întruchiparea personalității umane (sufletul) (Litvinsky , ) Jertfa de sine, în care mintea își taie de bunăvoie capul, este și "lepădare de sine", înțeleasă ca negarea corporalului Taurul cu cap de dragon-Zagreus este simbolul misterelor dionisiaco-sabasiene de-a lungul elenismului Phanes apare în Teogonia Orfică sub forma unui dragon, conform explicației lui Athenagoras El este, de asemenea, părintele tuturor personificărilor cosmogonice, inclusiv al lui Dionysos În interpretarea papirusului Derweni propusă de West ( , - ), Protogonos este Phanes, sub formă de dragon (Fall , ) Împotriva fiecărei litere a inscripției, pe acest vas, sunt marcate "două până la trei liniuțe", dar acestea trebuie asociate cu niște calcule astronomice (?) Bandajul-panglică așezat pe capul bărbatului este umplut cu cel puțin seturi de liniuțe ("trape"), adică și există câteva "numere" aici, ceea ce face ca aceasta să găsească o potențială "schemă astronomică" , ), astfel eroul nostru construiește lumea, în trei grade, tăind capetele dragonului Pentru a construi lumea, dragonul trebuie să moară Moartea lui dezlănțuie binecuvântările naturii Dublu sacrificiu uman din Tracia Regele cheniților Diegilis, "după un vechi obicei tracic", a jertfit, în timpul sărbătorii nunții, doi tineri greci din regatul lui Attal (Diod , fr ) El a ucis succesiv doi dintre propriii gărzi și pe regele trac Kotis, în timp ce acesta aștepta, în "aspect conjugal", zeița Atena în camerele ei (Marazov a, ; Marazov , - ) Este de remarcat faptul că în ambele cazuri avem două victime (simultane), deoarece acestea corespund celor două capete "căzute" masculine din schemă După părerea mea, acești regi, autori ai "crimelor duble" (Diegilis și Kotis), încearcă, în stare de ebrietate, să mute timpul "la viteze mai mari" pentru a ajunge la hierogamia la care visează Vorbind despre "duble sacrificii umane", nu pot să omit cele două pharmakos, deoarece au fost ucise ritual la al -lea Targelion din Atena (= "ziua de naștere" a lui Artemis ~ - mai) Capetele rhyton din comoara Panagyur Deja în disertație am presupus că cele trei capete "despărțite" de la Letnitsa (o femeie și doi bărbați) găsesc o repetiție exactă în capetele ulcioarelor de rhyton din Comoara Panagyur Și aici "capetele de rhyton" sunt trei, dar ceea ce cercetătorii anteriori nu au observat este că cele două capete identice nu sunt de sex feminin, ci de sex masculin! Arata ca femei doar pentru ca sunt impodobite ca femeile si au coafuri feminine Singurul semn care arată că aceștia sunt bărbați este gâtul lor gros! Prin urmare, în ambele tezaure (Letniško și Panagyursko) sunt documentate exact trei capete "tăiate", iar în ambele cazuri avem o femelă și doi masculi Așadar, vorbim despre același sistem religios asociat cu exact trei inițieri în sânul doctrinei! Dar nu aș pune atât de mult accent pe această coincidență, dacă nu ar exista alte argumente care să confirme unitatea în cauză Colierele Pe ulcioarele-ritonuri (masculin) nr și sunt reprezentate grafic (cu pandantive în formă de "vârf de lance", sau mai degrabă "inimă" - b m ) coliere asemănătoare, dar de complexitate diferită Latinul caput, pe lângă "cap", înseamnă și "sursă" ("început") Capetele tăiate în Marea Britanie celtică au fost adesea asociate cu izvoare și fântâni (Marazov b, ) Tăierea secvențială a celor trei capete dezlănțuie, probabil, cele trei izvoare ale bogăției blocate ale dragonului? Acești doi frați se remarcau prin frumusețea lor (Marazov , ), care este un fel de aluzie la "nobilul" lor, adică "aristocratic", origine Sacrificiile umane în rândul tracilor, chiar și atunci când nu erau voluntare, trebuiau întotdeauna să fie "bune" sau cel puțin "drăguțe" Diegilis a fost ginerele regelui bitinian Prusius, care și-a folosit ajutorul pentru a cuceri Lisimahia și unele orașe ale Chersonesusului trac, care până atunci erau supuse aliatului roman - regele pergam Attalus al II-lea ( - d Hr ) (Popov , ) Aceste evenimente datează probabil de la Anthesterias, când în Atena o bazilică a fost asociată cu Dionysos Cotis este în mod evident perceput deja ca Dionysos, pentru că a trecut prin toate gradele de inițiere, inclusiv pe cel din nr , datat cu Anthesteria Unul dintre farmaciști era considerat un reprezentant al bărbaților, iar celălalt - al femeilor Au fost uciși cu pietre și în cele din urmă aruncați în mare Potrivit lui Istros, Pharmakos este numele personal al unui bărbat care a furat fiola sacră din templul lui Apollo și a fost ucis cu pietre de oamenii lui Ahile din cauza acesteia (Lazova , - ) Moartea rituală a pharmakos la Abdera este descrisă în contextul cultului lui Apollo (Deraynos?) (Lazova , ) Colierul de ulcior nr este compus din pandantive și un "mecanism de blocare" din încă pandantive similare ("în formă de săgeată") (Tonkova , - ) Aceasta creează diferența / ani este vârsta personajului din # = la sfârșitul primului nivel de inițiere ani se încadrează în # = al doilea nivel de inițiere Un șir continuu de de pandantive în formă de inimă suspendate pe lanțuri scurte este plasat pe colierul de ulcior nr (Tonkova , ) Anul douăzeci și doi din viața eroului corespunde finalului în cererea nr din Letnitsa, adică ultima ispravă de abnegație, înainte de hierogamia din nr Așadar, cele două capete-ritonuri "tinerești" de la Panagyurishte, cu o mică discrepanță în rhytonul nr , înseamnă codul temporal al celor trei capete (inițieri) din Letnitsa Acest fapt ne arată din nou că orfismul tracic este un sistem unificat! Aceste observații sunt confirmate în continuare Cele două pendinte de cap de la mormântul de la Crispiano, lângă Tarentum, Italia (mijlocul secolului al IV-lea î e n ), a căror execuție este identică cu capetele de rhyton panagurie (Tonkova , - ), au și gâturile groase, adică acestea capitolele sunt și de adolescenți travestiți Vă reamintesc că parodia cețurilor este arătată pe cererea nr Cele două capete de bărbați tăiate înseamnă probabil cele două Epoca ulciorului de pin Deoarece în doctrină au existat probabil două momente consecutive, în conto eroul merge spre dincolo (la zeu) , ca și Pais, pentru a primi "cunoașterea sacră" de la zei, adică a întreprins de două ori un fel de "călătorie şamanică" Pentru a primi cunoștințe mistice sacre, el trebuie să meargă spre dincolo Fibulele din friza inferioară a ulciorului Borovska sunt codul iconografic exact al unei astfel de comunicări Comoara Rogozen Apariția unui "bust de femeie" (~ "cap de femeie") și a unui "protome de cal", în două dintre ulcioarele comorii Rogozen (nr și ), arată clar că și aici avem unele sistematizări legătură cu schema orfismului tracic din vacanţa de vară Evaluările unui erou (Heracles, Bellerophon etc ) care se luptă cu femininul (Amazon, Himera etc ) sunt probabil legate de nivelurile de inițiere în doctrină Sunt convins că după decodificarea schemei de la Letnitsa, această problematică va fi dezvoltată și va deschide noi pagini în sistematizarea doctrinei orfice tracice Coarda continuă, i kri închis probabil înseamnă că tânărul inițiat cu acest ritual a trecut deja toate testele și "închide cercul cunoștințelor" Cf cele două inițieri succesive ale lui Apuleian Lucius (al doilea și al treilea în ordine) în cultul lui Osiris! Fără îndoială, cel mai şamanic motiv din biografia lui Orfeu este tăierea capului (Marazov , ) Știm că regele trac Cotys I s-a numit "Pais of Apollo", i e "copil (slujitor) al lui Apollo" În lumea indo-iraniană (inclusiv printre proto-bulgari!) regele era responsabil pentru bunăstarea poporului Pentru că el cunoaște cunoașterea sacră care vine din contactul cu dincolo În timpul vizitelor sale șamanice acolo (în viața de apoi), a devenit un ascultător de povești înțelepte, s-a familiarizat cu ritualurile și practicile unui serviciu de închinare sacru Dacă politica lui (mai ales religioasă!) eșuează, sau cerul trimite calamități, foamete etc , acest lucru este interpretat ca un semn că zeii sunt nemulțumiți de "serviciul" regelui sau că acesta nu înțelege mesajele lor Se pare că regele trac este și un șaman Deși șamanismul nu își epuizează funcțiile Codurile de arhitectură ale "peșterilor" în aplicațiile nr , și Mai întâi A Boshnakova admite că "canelurile htonice", așezate de obicei pe trei laturi, pe aplicațiile nr , și , sunt "coduri arhitecturale" Potrivit ei, aceste caneluri sunt un indiciu că "acțiunea are loc într-un templu" (Boshnakova , , ) Deoarece există trei aplicații cu șanțurile htonice în formă de U, este logic să avem trei tipuri de "facilități arhitecturale" codificate Din analizele cererii nr a reieșit clar că aici codul, cu o mare probabilitate, este o "nișă de stâncă", deschisă spre est (cum este practic în diagramă!) în care separarea completă a țesuturile moi din oase au avut loc, după excarnare ( a avut loc în "mormintele din stâncă" din apropiere) Cu anumite rezerve, această facilitate poate fi identificată și cu un mormânt de stâncă (o "peșteră de munte", situată pe un loc înalt), deoarece poziția aplicației în schemă indică o locație "înaltă" - probabil în faldurile "munte sacru" Nișa este deschisă "în sus" și spre est, spre cer Nișele din stâncă sunt cioplite înalt, pe stâncile abrupte, cu ideea clară că sunt "în ceruri" Am identificat-o deja pe "bătrâna" aplicației nr cu "femeia iubită", care în viața de apoi continuă să slujească (cu ritualuri) "soțului iubit" Nișele de stâncă sunt legate tocmai de ideea de îngrijire după moarte a morților Este întotdeauna o îngrijire temporară care durează atâta timp cât prescrie doctrina Această perioadă este obligatorie, deoarece este timpul necesar pentru ca sufletul morților să se integreze pe deplin (și cu succes) în viața de apoi Prin urmare, înclin să accept ideea lui M Kuzmanov că nișele sunt "uși către dincolo" , adică uși, prin socoteala sufletul vrednicului, în unitate cu daena sa, trece de bariera de "stâncă" de netrecut (cf "canelul htonic" din nr ) pentru a merge la nr și a se întrupa într-un nou membru al genul Ciclul de rezidență al urnelor (cu oase excarnate) în nișe a fost exact (maximum!) ani Ideea oaselor defuncților nobili care locuiesc în nișe este legată de datele despre regele Rhesos, care ar trăi ca un antropo-demon în peșterile lui Pangeus, "contemplând lumina", a zilei "Peștera" din nr este deschisă "spre orizont" (linia de vedere este tangenţială, din exterior, la cercul schemei!), ceea ce este în sincronizare cu deschiderile clădirilor funerare arhitecturale din Tracia Această peșteră, așa cum este clar în analizele de mai sus, este legată de ideea hierogamiei divine, a zeului-soare-cer și a mamei pământului Soarele pătrunde prin deschiderea acestei arhitecturi Nișa de stâncă, ca depozit specializat, temporar, pentru oasele excarnate, își are omologii arhitecturali în epocile ulterioare, despre care vor fi discutate în studiul meu despre excarnarea ca practică funerară majoră în rândul tracilor În regatul Urartian, fiecare nișă de stâncă era numită "porțile lui Haldi" - zeul național al regatului Urartian (Fol V , ) De fapt, aceasta permite să se calculeze numărul populației masculine care a folosit aceste nișe în regiunea Rodopilor de Est Pausanias și Polyenius ne asigură că oasele regelui mort nu puteau fi văzute de Soare (Theodossiev , - ) Acest lucru confirmă din nou ideea unei șederi temporare, deoarece după ani de zile urnele s-ar fi dezintegrat, iar oasele ar fi fost "văzute" de Soare Miturile despre viața zeităților și eroilor din stânci nu sunt întâmplătoare (printre ele se numără legendarul rege trac Rezos și regele slavului de sud Marko) Tradiția mitologică hitită abundă de imagini similare: Ulikumi (Kunkunutsi) - omul de bazalt născut din zeul Kumarbi și stânca pentru a lua domnia de la zeul furtunii, personificarea numeroaselor zeități ale munților ca figuri umane care ies din pietre sau stânci, identificarea zeului furtunii Pirva cu atributul său - stânca Peruna etc Cybele s-a născut dintr-o stâncă (Agdistis) și ea însăși era venerată pe vârfurile munților, sau ca o piatră neagră în Pessinunt, iranianul Mithras s-a născut dintr-o stâncă, Hermes și-a luat numele din grămada de pietre și a fost înfățișat ca un stâlp de piatră etc (Marazov a, ) - un simbol al organului genital feminin - și așa este concepută noua viață Din această unire din Nr se nasc "Zeița Războinică-Fecioara" și "Șarpele cu trei capete" (unul dintre șerpi fiind "Fiul-Antagonistul") Probabil că această "peșteră", ca și următoarea, din nr , codifică, împreună, un "mormânt cu cupolă" (adică un templu!) Peștera deschisă către orizont (cer) din nr poate fi identificată ca element arhitectural - "vestibul deschis" În zona vestibulelor au loc "efectele de lumină" caracteristice mormintelor tracice și pot fi înregistrate vizual (vezi disertația autorului) De altfel, aceste vestibule nu sunt în mod intenționat încântate cu uși, aparent astfel încât Soarele și Luna să le poată lumina interiorul (și preoții pot prescrie, din observațiile lor, ritualurile corespunzătoare) Peștera din nr este deschisă către "centrul pământului", adică este o "capsulă subterană" în care eroul mistic trebuie să stea, în întuneric deplin, la inițiere, deghizat în hainele zeiței (adică ca androgin), pentru a fi inițiat (în mai multe etape) în sânul cultului ei Camerele cu cupolă ale așa-numitelor "morminte", până la ultimul din listă, sunt echipate cu uși care se închid etanș (fața exterioară a konto-ului are adesea o imagine a Gorgonului/Medusa - un semn al intrării în "Împărăția morților") Această cameră este considerată "subteran" și în ea au fost îndeplinite ritualurile zgomotoase ale cultului orfic trac (ușile sunt înșurubate din interior) Este evident că și într-un cod de arhitectură, peșterile aplicațiilor nr și nr sunt legate într-o succesiune care corespunde cu: vestibul (sau vestibule, dacă concepția este "multifază"!?) și cameră cu cupolă (pentru întruparea minții lumii în corpul gândirii) Cele trei pesteri si "camere" din cultul lui Zalmoxis Din cultul lui Zalmoxis se cunosc și trei încăperi: "andreon" , care corespunde "holului" unui mormânt (pentru că este mereu deschis spre cer), "locuință subterană", în care eroul rămâne, izolat Este posibil ca această peșteră să aibă instalații de excarnare codificate (morminte din piatră?) amenajate pe locuri înalte de stâncă și/sau nișe de stâncă unde oasele au fost curățate de țesut moale Acest al treilea tip de instalație, când se află în afara unui mediu montan, este și de "tip mormânt", adică avem, grosier vorbind, două tipuri de morminte Unele sunt temple "probă pură" (numai cu funcții funerare, fără înmormântări în ele ), iar altele sunt asociate cu o ședere temporară a oaselor, după excarnare, până când acestea sunt complet curățate de țesuturile moi Dar aceste probleme vor fi abordate într-un studio științific separat, mare Este imposibil să începem chiar aici această analiză extinsă Zeul demiurg, pe lângă "Soare" și "cer", este și "vânt", adică spiritul care din nou pentru a crea Interesantă este vechea noțiune că "vântul vine din peșterile de munte sau din Hermes" (DAGR-Mercurius) Desigur, se poate presupune că "peșterile" de la nr și nr înseamnă, într-un alt cod de arhitectură (de exemplu, cel elen), partea supraterană și subterană a unui templu mare, complex Andreonii, în ciuda cultului închis celor neinițiați (și femeilor), erau structuri supraterane, în care pătrundea lumina soarelui Teopomp vorbește despre "săli pentru banchete" asemănătoare (numite hestiatoria - de Hestia), dar Cotis a construit în "locuri umbrite, cu copaci și bogate în apă", aparent "în mediu muntos" (Erv Cozi Gramadi, Smilovene etc ) În ele, tracul făcea sacrificii zeilor, comunica cu demnitarii săi și se simțea "fericit și fericit" Aceste "altare pentru inițierea masculină" deosebite erau amplasate în "palatele" și reședințele dinasților Acolo, în prerogativele lor de preoți și zei, ei săvârșesc miracolul inițierii într-un vis secret al vieții veșnice (Popov , ) Sau dacă există, sunt excepții, care ar trebui analizate în raport cu specificul sistemului orfism Vara iraniană și lumea interlopă (Iaru) în Egipt "Peșterile" din schemă sunt "quadrangulare", la fel ca lumea interlopă iraniană - instalația de vara construită de Yima pentru a-i aduna pe cei aleși (Bessonova , ) Este interesant de adăugat că lumea interlopă din Egipt, numită Iaru (câmpurile raiului pentru aleșii lui Osiris), era înconjurată de "ziduri de bronz" ("Cartea morților", cap ; MF , ) Și aici avem o denumire "cod metal", pe care în practică o avem și pe cererile nr , și de la Letnitsa "Cyklos Kakoi" Schema Letnitsa nu este o cosmogonie care începe, ca în orfismul elen, de la nașterea lumii Conține și ritmizează doar ultima etapă a cosmogenezei, legată de apariția omului, drumul său prin viață și moarte Aceasta este o "antropogonie misterioasă" Schema înseamnă etapele individuale ale: conceperii, nașterii și renașterii eroului-rege (și zeului), numeroasele sale isprăvi, structurate pe vârstă și calendar, întrucât sunt realizate cu unicul scop ca el să meargă la cer, la zei, unde va trăi în fericire și fericire veșnică Schema de la Letnitsa, strânsă într-o centură închisă, formează, la prima lectură, un balteus (balteus - "brâu solemn" ), iar pe a doua, prin adăugarea conținutului aplicațiilor, devine un adevărat "Kiklos" kakoi" ("Roata răului") - schema de bază și calendarul religios al sistemului orfism tracic (oral) Aplicațiile de la Letnitsa nu pot fi categoric "un ornament pentru ham de cal", deoarece logosul sacru este destinat, în primul rând, bărbaților consacrați (la ocazii solemne - "mesagerului lui Zalmoxis"!), și nu cailor, la fel de mult ca nobili și creaturi asemănătoare dumnezeiești să fie ei Ipoteza - "aplicații pentru ham pentru cai" - a fost dezvoltată în detaliu de Boshnakova (Boshnakova , - ) Trebuie remarcat faptul că întreaga descoperire conține, de asemenea, un ham de cai propriu-zis ( aplicații cu ajurat, un căpăstru bine conservat și un lanț cu roți; Venedikov , ; Boshnakova b, ) Descoperirea, într-un singur loc (într-un vas de bronz), a podoabelor pentru om și cal corespunde exact unității calului și omului în schema aplicației Calul și omul sunt subiecte egale de sacrificiu în orfismul tracic Potrivit lui Boshnakovi, cureaua de piept s-a extins treptat de la spatele calului la piept, ceea ce a explicat diferențele de dimensiuni ale aplicațiilor (Boshnakova, Boshnakov , ) Noul aranjament arată că mărirea (a aplicațiilor) este oglindită - există una deasupra, în jurul nr / , iar dedesubt, în jurul nr Lumea s-a născut din unirea dintre Haos și Chronos, apoi dintre Erebus și Nyx, apoi din ou au eclozat Uranus și Gaia, iar din gălbenuș au apărut Phanes-Protogonus, Eros, Metis, Anteros, Hymeneus și Ericepaios Uranus a fost apoi detronat de Cronos, Cronos de Zeus, iar abia în cele din urmă Zeus a posedat succesiv pe Demetra și Persefona, iar din ultima unire s-a născut Dionysus-Zagreus, prototipul și esența eroului nostru Baltheusul este o curea de piele, atârnată în diagonală peste tors, peste umărul drept, de care este atașată cel mai adesea sabia războiului S-au păstrat imagini antice ale lui Apollo, cu o curea asemănătoare acoperită cu aplicații dreptunghiulare cu imagini ale constelațiilor zodiacale (DAGR, Voi I, p , fig ) Baltheus similare (cu constelații zodiacale) sunt raportate mai ales din mitraism Potrivit lui Boshnakova, "locul acestor aplicații (din schemă - b m ) este pe cureaua de piept a calului" (Boshnakova b, ) Aplicațiile de la Letnitsa nu sunt, evident, bucăți dintr-o "cască de paradă compozită", așa cum presupune D Gergova Apuleianul Lucius, în timpul primei sale inițieri în cultul lui Isis, era îmbrăcat în veșminte sacre, "împodobite ca Soarele" O notă de subsol explică că este vorba despre cele constelații zodiacale (Apuleus , , nota ) Vesmântul (numit "olimpic") cu care este îmbrăcat Lucius a fost împodobit cu "draguri indieni și grifoni hiperboreeni, creați dintr-o altă lume sub formă de păsări înaripate" (b m - cf veșmântul de "țesut uman" la nr ) , și și grifonul de la nr ) Capul său era încoronat cu "o frumoasă coroană de palmier, ale cărei frunze strălucitoare ieșeau în afară ca niște raze" (b m - cf coroanele Brosi din Borovska Kanichka) (Apuleus , - ) Hermetismul menționează o "imagine universală a "figura lumii" (mundi figura)" din cupru, argint și aur (metalele lui Jupiter, Soarele și Venus - b a ), a cărei confecţionare urma să înceapă într-un mod adecvat momentul în care Soarele intră în primul grad de Berbec (adică în jurul echinocțiului de primăvară) Mai mult, era interzis să se facă sâmbătă - ziua lui Saturn etc (Gochev , ) Poate că este vorba despre un fel de "roată" - un simbol al lumii? Într-o glosă fragmentară a lui Isihie, Dionysos este numit "Iungies" ("cel cu roata"), epitet care, potrivit prof B Bogdanov, îl conduce pe Dionis nu numai la unul dintre simbolurile misterelor orfice, ci de asemenea la legătura principală cu cercul și mișcarea circulară, ca imagine a renașterii în misterul inițierii și învierii în moarte (Stancheva , - ) Roata wyȘ este printre obiectele sacre ale sacramentelor orfice (Bogdanov , ) Jane Harrison, analizând imagini din vazele romane, consideră aproape sigură prezența unui "ritual al roții orfice" Se precizează că este vorba despre "roata reîncarnărilor" (kikiod ukѵvovshd) Este un motiv tipic orfic (Vasilev , ) Capacitatea sufletului de transmigrare și trecere constantă, de la un corp la altul, a fost mult timp comparată cu o "roată care se învârte mereu" (Popov , ) În orfism se mai numește "Kiklos kakoi" - "Roata răului" Kyklos kakoi este menționat în plăcile de aur date morților ca ghidaje și "pașapoarte" către lumea interlopă, din mormintele italiene de jos și cretane (secolele IV-II î Hr ) Pe una dintre ele, din Sybaris, defunctul, eliberat de ciclul reîncarnărilor, declară: "Am zburat din cercul dureros îndurerat" (Kereni , ) Interesant este faptul că detașarea finală a misticilor de "cercul pământesc" este urmată de atingerea unui alt "cerc", "pe care binecuvântatul formează în viața de apoi în jurul Persefonei și zeii s-au adunat în jurul ei" (Carratelli, op cit ) , citat de Yordanova- Alexieva , ) Acest al doilea cerc este indicat pe schema cererii nr / (= "regatul hiperboreenilor"?) Sufletul ajunge la el ieșind prin "peștera" aplicației nr și merge în rai Un citat din Pindar dezvăluie de ce este necesară întruparea sufletului eroului într-un corp nou, având în vedere că idealul vieții de apoi este "fericirea veșnică" în viața de apoi, adică desprinzându-se de ciclul renașterilor Potrivit lui Pindar (Ol II): "sufletele celor care au plătit o răscumpărare pentru întinarea anterioară" renasc pentru ultima dată ca regi, învingători în jocuri sau înțelepți - cele trei tipuri de oameni divini care vor fi consacrați ca eroi după moartea lor: "Și iată-i în sfârșit văzători, poeți, doctori și conducători ai oamenilor de pe pământ Apoi Constelațiile zodiacale apar în mod constant în Misterele lui Mithras, ale lui Isis și Serapis Misticul a fost îmbrăcat succesiv, în haine diferite, iar în cele din urmă, înainte de a fi arătat pentru adorație, i s-au dat atributele Soarelui Cele haine au marcat trecerea "Soarelui" prin cele constelații zodiacale (DAGR Zodiacus, ) Aici este locul în care să reamintim că numărătoarea principală din schema de la Letnitsa se termină cu numărul - cu ciclul de de ani (adică cu ciclul lui Saturn) Numărul , evident, joacă un rol și în schema noastră Potrivit lui Clement de Alexandria, în doctrina zoroastrismului, sufletele morților coboară și urcă la cer, trecând prin cercul celor constelații Aceeași înțelegere a existat și în maniheism (DAGR Zodiacus, ) W Guthrie Orfeu și regiunea greacă (un studiu al mișcării orfice) Londra, / , p ei renasc ca zei împărtășind așezările restului nemuritorilor și eliberați de grijile omenești, scapă de soartă și distrugere" (Yordanova-Aleksieva , ) Prin urmare, scopul este o ultimă încarnare pe pământ, în trupul unui rege sau al unui preot, care duce la mântuirea finală a păcatelor și la ruperea, pentru totdeauna, de ciclul reîncarnărilor Direcțiile de mișcare, mișcarea corpurilor de iluminat și acționarea valorii Mișcarea principală din diagramă, la dreapta, este circulară, urmează mișcarea Soarelui (o spirală care se întoarce la dreapta este un cod de bază al Soarelui, încă din timpurile preistorice - vezi disertația autorului) În dreapta este și mișcarea la numărarea pachetelor de lună în fiecare aplicație separată Toți călăreții, pe măsură ce se deplasează în această direcție, primesc "cadouri" și merg înainte fără probleme Și invers - toți călăreții și animalele, deoarece sunt îndreptați împotriva acestei mișcări circulare, "pierd" sau trec prin "moarte simbolică (inițială)" (vezi cererile nr , , , , și ursul de la nr ) Evident, ideea de moarte, de doar o faptă sacrificială, este legată de opoziția față de direcția în care curge timpul, adică a direcției de mișcare a Soarelui Capetele de bărbați "căzute" sunt "ale eroului însuși", pentru că el este "însuși Soarele" și evident într-o astfel de mișcare încearcă să "învingă (învinge) propria natură", adică este, fără îndoială, un test sever al valorilor Este de remarcat faptul că caprioarele din nr și , precum și "piere", se mișcă și ele (deși spre stânga) împotriva mișcării din schemă În această privință, trebuie menționat că pe tăblițele votive din Tracia romană Eroii se deplasează întotdeauna spre dreapta Totuși, după locul acestor imagini în schemă, el se mișcă practic împotriva Soarelui, iar în acest sens îi corespunde călăreților cu "capetele în cădere" (la nr , și ) și "pieritorii" doe din Aplicațiile nr și Prin urmare, imaginile Eroilor codifică momente de teste de valoare, de sacrificiu de sine a eroului Acest erou (eroii) își depășește propria natură, deplasându-se formal în direcția Soarelui (la dreapta), dar în schema (a orfismului tracic) este practic direcția opusă - împotriva mișcării Soarelui În majoritatea reliefurilor, eroii ucid un mistreț Acest animal este un antagonist asociat cu primul nivel de inițiere disponibil tuturor tracilor De aceea cultul "răposatului" Eroi Traci este atât de "democratic" Acele ingrediente "aristocratice" (niveluri de inițiere) care erau legate imanent de cultul regal au scăpat evident din acesta Este interesant de observat că atunci când balteusul cu schema este purtat pe corpul "alesului", doar o jumătate din imagini poate fi văzută întotdeauna din acesta Schema este împărțită pe verticală (prin linia dintre nr / și nr ) în două părți: dreapta (profană), vest, asociată cu apusul Soarelui și lumea materială, și stânga (sacru), est, asociat cu dincolo și spiritual "Moartea și Concepția" sunt grupate mai sus, în jurul aplicației nr / , care pe lângă Soare (al lumii celeilalte!?) înseamnă și "regatul hiperboreenilor" Schema codifică "înclinația eclinii" ( / = °) În legătură cu numărul total de elemente din schema ( ), trebuie remarcat faptul că împărțirea unui cerc în părți egale este o "problemă astronomică" tipică în geometria antică Unghiurile centrale din -gon sunt egale cu unghiul de înclinare al eclinii, pentru comoditate presupus Direcția procesiunii pompierilor, precum și direcția celor "prinși" în jar, este întotdeauna opusă Soarelui (Toamna , ) Conform informațiilor lui Lucian, majoritatea cetățenilor din epoca romană au trecut doar pe aceasta, prima, treaptă de inițiere, sărind peste celelalte (toate războaiele adevărate au trecut prin conto în antichitate) Eroul nu ucide niciodată leul și câinele, deoarece câinele este un semn al categoriei "efeb-războinic-câine", iar leul este cu siguranță "regele" ("împărații") pentru egal cu ° Pentru prima dată, acest unghi a fost determinat de astronomul Enopides din Chios (cca î Hr ) La scurt timp după aceea, un pitagoreean a descoperit cum să construiască un -gon regulat înscris într-un cerc Potrivit lui Proclus, această construcție a fost inclusă în "Început" (Van-der-Waerden , ) Deoarece astronomia ocupă un loc de frunte în schema de la Letnitsa, iar elementele din construcția sa circulară sunt exact , cred că aici pzozitsa este o referire clară la împărțirea pământului în părți egale, cu un unghi egal cu înclinarea a eclipticii Acest lucru arată încă o dată că niciunul dintre elementele schemei nu a fost furat, că nu există verigi lipsă în "sistem" Cercuri de însemne din Iranul antic Pe reliefurile din stâncă înfățișând un zeu cal predând puterea regală în mâinile sasanizilor, actul este întotdeauna însoțit de înmânarea, de către călărețul regelui, a unui obiect în formă de roată, a unui tip de diademă (b m - ervn coroane de aur) în Tracia), cu benzi largi (deseori flăcări) Acest obiect în formă de roată, în Iranul Antic, se pare că avea o semnificație sacră importantă În vremurile ahemenide, Ahura Mazda era adesea înfățișat zburând pe cer cu o astfel de "roată" în mâini O astfel de emblemă a fost predată și de Mithra ascendenților sasanizi la tronul regal (de exemplu, în scena întronarea lui Ardashir I); apare, de asemenea, ca parte a coiffului regilor, în scenele victoriei lor asupra dușmanilor (Blavatsky , ) În loc de concluzie Analizele arată că schema orfismului tracic autentic stă în fața noastră, deja orientată, aranjată și "citită" Acest lucru s-a întâmplat datorită descoperirii "țesăturii" astronomice întruchipate de ovule De aici înainte, cercetarea ar trebui să continue pe o bază mai amplă (precizând detaliile și legăturile dintre acestea), în două direcții principale: Prima este o încercare de a dezvolta o lectură mitologică mai cuprinzătoare, adică încercarea de a recupera datoria Fiind extrem de curioasă, am încercat să încep și eu această lectură, dar mi se pare puțin împrăștiată, dezordonată și probabil incompletă până acum Lucrările mele pe tema legăturii acestei scheme cu comorile tracice și alte monumente picturale sunt și ele în aceeași stare, dar sunt încă în faza de lucru N-aș spune că am urmărit acest tip de incompletitudine Dar asta are și laturile lui pozitive Sunt convins că mulți cercetători se vor angaja în cercetări profesionale pe baza acestui text și vor ajunge la concluzii similare A doua direcție este o analiză astronomică detaliată și cuprinzătoare (care va fi legată ulterior de mit) În text, după cum se vede, sunt comentate doar datele principale pentru fiecare aplicație Toate datele limită rămase, în total, nu au fost încă analizate Vreau să subliniez că perspectivele sunt cele mai mari aici Pentru că în timp ce "myty", chiar dacă este comandat, este aproape imposibil de restabilit, situația este complet diferită în științele nucleare Suntem capabili să descoperim, într-o sarcină astronomică complexă, anul și data exactă a începerii rotației în schemă În mai multe locuri din text s-au comentat "datele Venus" Voi repet din nou că în datele calendaristice adiacente anului, în , , , și de ani, se obțin valori cu aceleași numere după virgulă Aceasta înseamnă că Venus, în diferitele sale cicluri, este observată (la date adiacente) într-o constelație zodiacală precis definită Deoarece nu știm încă data începerii rotației în schemă, este foarte posibil ca Enopides din Chios s-a ocupat de problemele scăderii unei perpendiculare de la un punct la un plan (Proclus în "Commentaries on Euclid", I, ) că nu are nimic de-a face cu o aranjare a tuturor planetelor într-un singur loc pe cer În acest sens, datele pentru restul planetelor vor "vorbi" după ce vom data cu exactitate începutul rotației în schemă Vreau să subliniez că în mod destul de deliberat nu am început această analiză astronomică (detaliată) Nu pentru că nu pot "descoperi" ceva credibil eu însumi, ci pentru că vreau ca numărul maxim de oameni, și în special astronomi profesioniști, să participe activ la această descoperire interesantă În opinia mea, principalii parametri ai problemei combinate de rezolvat sunt următorii: Începutul Anului Nou - martie (calendarul iulian), sau mai exact echinocțiul vernal astronomic propriu-zis Lună (pe martie) în neomenia (sau lună plină ) Prima răsărire a lui Venus, cum ar fi Zorii sau Seara, în jurul datei de martie Luna maximă "înaltă" sau "joasă", în jurul datei de martie Este vorba despre cele două poziții extreme posibile ale Lunii în Ciclul de rotație al nodurilor lunare, ceea ce este documentat extrem de clar și elocvent în diagramă Analiza combinată a "punctelor de intersecție" acestor mișcări de rotație (a Soarelui, Lunii și Venus) va duce, sunt convins, la descoperirea anului începerii rotației în schemă, adică la datarea acesteia După datarea și sincronizarea datelor cu poziția reală a restului planetelor (la acea vreme), se vor putea evalua și sistematiza numeroasele date marginale ( în total), care în acest text au fost lăsate fără comentarii Evident, o parte semnificativă dintre ele se va dovedi a fi asociată cu Venus, altele - cu alte planete, altele - cu date calendaristice ale sărbătorilor din calendarul lunisolar etc Toate acestea sunt pe cale să se întâmple Fac un apel la toți oamenii, cu un interes profesionist și amator în această temă, să se implice în discuția mare și, sperăm, fructuoasă! [pentru contact (e-mail): ndermendjiev@abv bg] Noroc! Începutul lunii în calendarul gaelic de la Coligny coincide cu luna plină Probabil că acest mod de a păstra lunile este "cult" (adică caracteristic unui "calendar religios") Prin urmare, nu o exclud ca posibilitate, mai ales că calendarul Coligny se bazează pe ciclul de de ani (cu bază pentaeteridă), care este, de asemenea, documentat destul de fiabil în schema noastră Referințe Abaev : V I Abaev Cultul "semizeilor" printre sciți - În: Drevniy Mir, M , , - Apuleius : Apuleius Măgarul de aur, trad G Batakliev și P Radev - În: Sb Romane antice, ed Cultura populară, S , , - Arnaudov : M Arnaudov Studii despre rituri şi legende bulgare, I, Sofia, Arnaudov : M Arnaudov Studii despre rituri şi legende bulgare, II, Sofia, Batakliev : G Batakliev Orfeu Chimie Argonautika , Plovdiv Benovska-Sabkova : M Benovska-Sabkova Dragonul în folclorul bulgar, S , Bessonova : S S Bessonova Spectacole religioase ale sciților, Kiev, Bickerman : E Bickerman Cronologia lumii antice Moscova, Blavatsky : W D Blavatsky Scena de investitură pe rhytonul Kara Godeuashkh - CA, , , - Bogdanov : B Bogdanov Orfeu și mitologia antică în Balcani, S , Beuys : M Beuys zoroastrieni Credințele și obiceiurile M , Boteva : D Boteva Probleme în istoria și cultura tracilor S , Boteva : D Boteva Imagini-narațiune "vânătoare de mistreți" pe reliefurile votive ale călărețului trac - analiza bazei de date - Sb PgѲos = Studii în cinstea prof Iv Marazov, S , , - Boteva : D Boteva Cum "citim" mesajele tracilor Torevti? - Fosfor Studia in honorem Mariae Cicikova, C , , - Boșnakov : K Boșnakov Antichitatea tracică, S , Boshnakova a: A Boshnakova Narațiune și principii de aranjare a aplicațiilor din Tezaurul de vară - În: Jubilaeus, IV = Colecție În memoria membrului corespondent Veselii Beshevliev, S , , - Boshnakova b: A Boshnakova Comoara de la Letnitsa: încercări de interpretare - Starini, , , - Boshnakova c: A Boshnakova Celălalt nume al lui Orfeu - În: Sat Jubilaeus, III = Sat În memoria prof B Gerov, S , , - Boshnakova, Boshnakov : A Boshnakova, K Boshnakov Limbajul imaginilor în monumentele culturii tracice - Minalo, , , - Bruno : Jean-Louis Bruno Druizii Filozofi printre barbari S , Buval, Gilbert : R Buval, E Gilbert Ghicitoarea Orion, S , Van der Waerden : B Van der Waerden Trezirea Științei II Astronomii de naștere Moscova, Vaseva : V Vaseva Ritmul vieții S , Vassilev : G Vassilev Elemente de orfism în bogomilism - IIMKn, , , - Venedikov : Iv Venedikov Aria de aramă a protobulgarilor Sofia, Venedikov : Iv Venedikov Nașterea zeilor, S , Venedikov : Iv Venedikov Comoara tracică din Letny Vlasyutinsky : I Vlasyutinsky Proporția de aur, M , Gavrilov : A V Gavrilov Despre semnificația ocrui în ritul funerar al culturilor arheologice din paleolitic-epoca bronzului - În: Sat Probleme de studiu a comunității cultural-istorice catacombe, Zaporozhye, , - Georgieva : Iv Georgiev Mitologia naţională bulgară, S , , - Gergova : D Gergova Obredat pentru nemurire în Ancient Trakia, S , Gergova : D Gergova Comoara de la Letnitsa Structură și funcții - Heros Hephaistos = Studia in honorem Liubae Ognenova-Marinova, V Tarnovo, , - Gicheva : Rositsa Gicheva "Nunta dragonului" în aplicațiile din Letnitsa - Pr Izk , - , , - Gochev : N Gochev Hermetismul antic, S , Dandamaev Lukonin : M A Dandamaev, V G Lukonin Cultura și economia Iranului antic, M , Dermendzhiev : N Dermendzhiev Sărbători străvechi în tradiția rituală-festivă balcanică (după date calendaristice-astronomice) - În: Phosphorion = Studia in honorem Mariae Cicikova, C , , - Dermendzhiev : H Dermendzhiev Metodologia cercetării arheoastronomice Analiza obiectelor și descoperirilor de pe teritoriul Bulgariei Rezumat al unei disertații pentru acordarea gradului științific și educațional "Doctor" Sofia, Jonova : DM Jonova Personificarea sufletului în timpul trecerii de la lumea reală la cea ireală în partea mediteraneană a sud-vestului Eurasiei în mileniul I î Hr - În: Studia in honorem Aleksandrae Dimitrova-Milcheva, C , , - Dobzhanskyi : V N Dobzhanskyi La problema cronologiei și afilierii culturale a pietrelor de cerb din Mongolia - În: Pacea scitică-siberiană, Novosibirsk, , - Doroșenko : E A Doroșenko Zoroastrienii în Iran, M , Eliade : M Eliade Mitul eternei întoarceri, S , Eliade : M Eliade Tratat de istorie a religiei, S , Eliade, Culiano : M Eliade, Ion Culiano Rechnik despre religie, S , Zaporojcenko, Cheremisin : A V Zaporojcenko, D V Cheremisin Complot mitologic pe un vas din Nad St Miklos - În: Semantica imaginilor antice, Novosibirsk, , - IITT : Scuze pentru istoria lui Trakia și Trakite, I Sofia, ISIGTM: G I Katsarov, D Dechev Izvori pentru starata istorie și geografie pe Tracia și Macedonia, S , Yordanova-Aleksieva : M Yordanova-Aleksieva Hellenic Orphic Evidence, S , Campbell : Joseph Campbell Măștile lui Dumnezeu Mitologia occidentală, S , Kereni : K Kereni Sufletul pitagoreic și orfic și doctrina sufletului în secolul al VI-lea - În: PIP = Sb Pythagoras and the Pythagoreians, compilat de A Kashamov și I PanchovskshtS , , - Kilunovskaya : M E Kilunovskaya Interpretarea imaginii cerbului în arta scito-siberiană -În: Scythian-Siberian Peace, Novosibirsk, , - Kitov, Doncheva : G Kitov (i r-l) Expediție pentru a explora împrejurimile orașului Strelcha Sondajul etnografic al regiunii orașului Strelcha, exemplarul al -lea (administrator raional adjunct Yuliana Doncheva, administrator raional Snezhana Ilieva, administrator raional Elka Dimova, întocmit de A Vodenicharova) Institutul și Muzeul Arheologic de la BAS, Consiliul Popular Municipal al orașului Strelcha, Clubul de expediție științifică UNESCO, Strelcha, Kitov : G Kitov Comoara Panagyur, Varna, Kitov : G Kitov Mormântul din Aleksandrovo - IIMHaskovo, , , - Klimishin : I A Klimishin Calendar și cronologie Moscova, Koychev b: A Koychev Înmormântările, templele și mormintele regale tracice Odrysian - o încercare de a determina proprietatea (partea a II-a) - În: Studii arheologice și istorice în Novozagorsko, volumul II, , - Kolev : K Kolev Scene tracice pe amfora-rhyton din comoara Panagyur -GNAMPl, IX, , - Koleva, Kolev, Chokhadzhiev : V Koleva, D Kolev, S Chokhadzhiev Modelul eneolitic al sferei cerești din Bulgaria de Vest - În: History and Culture of East Asia, , Proceedings of the International Scientific Conference, Novosibirsk, - XII , - Konova : L Konova Magie și obred îngropate Figuri de cult din lut din necropola de la Apolonius Pontica - Heros Hephaistos = Studia in honorem Liubae Ognenova-Marinova, V Tarnovo, , - KOOSZE: Datini și ritualuri calendaristice în țările Europei străine Rădăcini istorice și dezvoltare a obiceiurilor, M , Kotova : D Kotova Tesmoforita Complex de vacanță feminin S , Koshelenko : G Koshelenko Rodinata pe partita, S , Krol : A Krol Oferirea de cadouri de către străini ca unul dintre ritualurile sărbătorii antice egiptene sed - Bulletin of Ancient History, , , - Krykin : S Krykin Despre întrebarea călărețului bosporan - Thracia Antiqua, , , - Kuzmina : E E Kuzmin Despre semantica imaginii de pe vaza Chertomlitsky - SA, , , - Kurtik : G E Kurtik Câteva probleme ale istoriei timpurii a astronomiei antice -Cercetări istorico-astronomice, XXVI, , - Lazova : Ts Lazova Hiperboreita S , Litvinsky : B A Litvinsky Structuri funerare și practica funerară în Parthia - În: Asia Centrală, Caucaz și Orientul străin în antichitate, M , , - Litvinsky : B A Litvinsky, A V Sedov Cultele și ritualurile lui Kushan Baktrii, M , Lozanova : V Lozanova-Stancheva Complexul mito-ritual al kotitiasului tracic S , Lushnikova : V Lushnikova Ursa Major: de la elan la urs - PAI XXVIII, , - Manov : M Manov Regii sciți în Dobrogea - Analele - , , - Marazov : Iv Marazov Loturi "Vânătoarea mistreților" în centura din satul Lovets - Arheologie, , , - Marazov : Iv Marazov Despre semantica imaginii feminine în arta scitică - Probleme ale artei, , , - Marazov : Iv Marazov Semn regal pe monedele Derons - Problems of Art, , , - Marazov a: Iv Marazov Spre semantica picturilor murale din mormântul Kazanlak - Art, , , Marazov : Iv Marazov Îngenunchierul din Vratsa, S , Marazov a: Iv Marazov Urme de Ashwamedha și Purushamedha în ritualurile de cult ale ideologiei regale tracice - Art, , , - Marazov : Iv Marazov O încercare de a reconstrui hipomitul în Tracia antică - Art, , , - Marazov : Iv Marazov Zeiţa dintre centauri (Nr din comoara Rogozen) -Arheologie, , , - Marazov : Iv Marazov "Șamanismul" în Tracia antică - Folclorul bulgar, , , - Marazov a: Iv Marazov Mitul vizibil S , Marazov : Iv Marazov Mit, ritual și artă printre traci S , Marazov : Iv Marazov Cele două exemplare ale vânătorului trac - Art, , , - Marazov : Iv Marazov Mitologia nazlatoto, S , Marazov : Iv Marazov Comoara Rogozen, S , Marazov : Iv Marazov Nimfa Chryse - Starini, , , - Marazov : Iv Marazov Măgarul în drama misterioasă a Kabirilor - Analele, , , - Marazov : Iv Marazov Modele artistice ale antichității, S , = MIF, , , - Marazov : Iv Marazov Războinicul trac, S , Marazov : Iv Marazov Tradiţia în arta ţinuturilor getice - Helis V, , - Marazov a: Iv Marazov Zeița Atena în ideologia regală a Traciei antice - Sb Probleme și studii ale culturii tracice, vol , Kazanlak, , - Marazov : Iv Marazov Băutura sacră și creativitatea poetică - Rhodopica , , - Marazov a: Iv Marazov Între Medusa și Helios, S , Marazov b: Iv Marazov Funcția rituală a capului îngropat - Analele, , , - Marazov : I Marazov Garnitură pentru ham de cai din "colecția Vasil Bozhkov" - IRIM-Ruse, , , - Marazov : I Marazov Rolul mitologic al oaselor - Analele, -, , - Marazov : Iv Marazov Frumoasa Elena S , Marazov : Iv Marazov Paradă îngenuncherilor în Tracia antică, S , MF : Dicţionar mitologic, M , , ed E M Meletinsky Nacke : Pierre Vidal Nacke Vânătorul Negru S , Neikova : R Neikova Au fost șamani în Balcani? - Studia Thracica , Nemirovsky : A I Nemirovsky Etrusc De la mit la povești, M , Nikolov : B Nikolov Cupa cea mare din comoara Rogozen - A, , , - Onaiko : I A Onaiko Apollo Hyperborean - În: Istoria şi cultura lumii antice, M , , - PIP : Sat Pythagoras and the Pythagoreians, compilat de A Kashamov și I Panchovski, S , Pisareva : V Insarova Podkurgannaya mogila în vecinătatea Serdiki - În: Сб Primul Simpozion Internațional "Sevtopolis" "Movile funerare în sud-estul Europei", I, V Tarnovo, , - Plutarh : Plutarh "Despre Isis și Osiris" - VDI, , , - Popov : D Popov Relieful de la Copenhaga - Arheologie, , , - Popov : D Popov Zeița tracică Bendida Sofia, Popov : D Popov Câteva probleme referitoare la o scenă și două culori în arta tracică - Revista istorică, , , - Popov : D Popov Dumnezeul cu multe nume, S , Popov : R Popov Sfinții în calendarul popular al rodopilor - Rhodopica , , - Popov : R Popov Sfinții și Demonii Balcanilor, S , Popova : Asya Popova Câinele și ursul în mitologia bulgară - Vekove, , , - Popova : R Popova Cultura tracică în Marea Neagră de Nord = Studia Thracica , S , Rabadzhiev : K Rabadzhiev Misterele elene în Tracia Sofia, Raevsky : DS Raevsky Eseuri despre ideologiile triburilor scito-saxone, M , Raichevsky, Fol : S Raichevsky, V Fol Aragazul fără mască S , Rajchevski : S Rajchevski Strandzha Studii etnologice, S , Rusyaeva : A S Rusyaeva Cultele agricole în Olbia din perioada dogtică, Kiev, Rybakov : B A Rybakov Păgânismul slavilor antici, M , SbSDS: Sb Strandzha Antichitate și modernitate, S , Stancheva : V Stancheva Complexul mito-ritual al cotitelor tracice S , Stoyanov : T Stoyanov Despre interpretarea unei cereri din Summer Treasure -Vekove, , , - Tacheva : M Tacheva Încă o părere despre discuția antică a meselor europene (împotriva lui Strabon, VII, , ) - Thracia Antiqua , , - Tacheva : M Tacheva Simbolismul armei cu două sulițe în moștenirea antică balcanică - Antichități balcanice, , , - Teodorov : E Teodorov Moștenirea tracică antică în folclorul bulgar, S , Tokarev : S Tokarev Religia în istoria națiunilor, S , Tomov : R Tomov Împărații orfici Orfismul și creștinismul timpuriu secolele IV-VI, S , Tonkova : M Tonkova Imagini cu ornamente de pe ulcioarele de rhyton cu capete de femei din comoara Panagyur - Heros Hephaistos = Studia in honorem Liubae Ognenova-Marinova, B Tarnovo, , - Umlenski, Shkodrov : V Umlenski, Vl Shkodrov, A Zapryanova Timpul și problema calendarului, Sofia, Filov : B Filov Movile de la Duvanlii din Plovdiv, S , Toamna : Al Fol Orfismul tracic S , Toamna : Al Fol Sanctuarul principal al Dionisului trac - Cultura, , , - Toamna anului : Al Fol Politică și cultură în Tracia antică, S , Toamna anului a: Al Fol Substratul etno-cultural trac - În: Sb Strandzha Antichitate și modernitate, S , , - Toamna anului : Al Fol Dionysosul trac Cartea I, Zagrei, S , Toamna anului : Al Fol Cuvinte și fapte în Tracia antică, S , Toamna anului a: Al Fol Sabo - Orpheus, , , - Toamna anului : Al Fol Dionysosul trac Cartea a doua: Sabazius S , Toamna anului : Al Fol Omul în tipuri de timp, S , Toamna anului : Al Fol To cisіѵ kag to Ѳргіоквовгѵ - Сб ПгѲбв = Studii în cinstea prof Iv Marazov, S , , - Toamna anului : Al Fol Orphica Magica I, S , Toamna anului : Al Fol Tsaryat Aion - În: Pământurile Bulgariei, leagăn al culturii tracice, T P, S , , p - Fol V : V Fol Lupul în Tracia hiperboreană - Sem Thrac , IV, , - Fol V : V Fol Scalia topos de credință, S , Fol V a: V Fol Fericitul demon din movila "Sfântul" "Valea Regilor Traci" - În: Probleme de Studii de Cultură Tracică, , , - Fol V : V Fol Lupul, câinele și nordul ca direcție a înțelepciunii - Colecția jubiliară în cinstea lui Y Yordanov, S , , - Fol V a: V Fol Orfeu Tracul, S , Fraser : James D Fraser Ramura de Aur, M , Hoffard : AA Hoffard Mitraismul și bulgarii antici, S , Chron Enc : Enciclopedia cronologică a lumii în volume, V Tarnovo Yurukova : Y Yurukova Comori de monede din ținuturile bulgare Monede ale triburilor și conducătorilor tracilor S , Literatură în latină DAGR: Dictionnaire des antiquites grecs et romaines Paris, Dumesil : G Dumesil Mythes et dieux des Indo-Europeans, ed Flamarion, Cahill : L Cahill L'Artemis de Brauron: rites et mystere - Antike Kunst, , , - Moskalu, Voievozeanu : E Moscalu - Petre Voievozeanu La tombe et le tresor princiers thraco-getique de Peretu (dep de Teleorman) - APULUM, XVII, , - Nilson pentru o viață întreagă: MP Nilson Symbolisme astronomique et mystique dans certains cultes publics - Colecția Latomus, II, Cumont, Bruxelles, fără dată, - Ragke : H W Parke Festivalurile atenienilor, L , Picard : Cap Picard Sur un groupe mutile d'Eleusis: le Dioscure ă la protome chevaline - Bulletin de Correspondence Hellenique, , , II, - Sirbu : V Sirbu "Epoca de aur" a prinților geți ( - î Hr ) - Sat PіѲis \u d Cercetare în onoarea prof IV Marazov, S , , - Theodossiev : N Theodossiev Muntele sacru al tracilor antici - Thracia , , - Abrevieri: VDI - Vestitorul istoriei antice GNAMPl - Gonishnik al Muzeului și Arheologic al Poporului Plovdiv PAI - Institutul Arheologic Izvestiana IIMKn - Știri despre Muzeul Istoric Kyustendil IIMHaskovo - Știri despre Muzeul Istoric Haskovo PRIM - Noutăți ale muzeului de istorie regională CA - Arheologie sovietică Aplicații Tabelul nr (al sărbătorilor din calendarul atenian) Numele sărbătorii Data ("faza" Lunii) Luna (zeitate) și note Centrarea în VI (intercalări kalipice) Centrarea în - VII (intercalări metonice) Kronii Hecatombaion (Kronos și Rhea) VII / VII Synoikii Hecatombaion I VII / VII Minor Panathinae - Hecatombaion După alți autori, acestea au fost sărbătorite abia pe Hecatombaion - VII - VIII Marele Panathinae - Hecatombaion Festivalul pentaeteric, conform altor autori, sărbătorit pe - Hecatombaion - VII - VIII Karnei - Metageitnion (Karneios) (Apollo in Sparta) VII - VIII / VIII - / VIII ? (Dionisos) Metageitnion La această dată s-au încheiat chinurile lui Dionysos, din cauza sfârșitului fermentației vinului VIII / VIII Niketerii (Eleftherii) Boedromion (Atena) Mai târziu - o sărbătoare în cinstea victoriilor asupra perșilor VIII / IX Geneza Boedromion VIII / IX Boedromia (Marathonia) Boedromion (Artemis) Mai târziu - o sărbătoare în cinstea victoriei asupra perșilor la Marathon VIII / IX Boedromii Boedromion (Apollo) VIII / IX Proeroziune (Eleusis); Prologie (Sparta); Procharisteria (Atena) Boedromion Sacrificiul la data echinocțiului de toamnă? IX / IX Marile Mistere Eleusine - Boedromion (Demetra și Persefona) - IX IX-M X Oschophorii (Pyuanepsii) Pyuanepsion (Apollo) Ritualurile fac parte din Tezeu IX / X Tezeu - Puanepsion (Tezeu) IX - X - X Thesmophoria - Puanepsion (Demeter Thesmophoria și Persephone) Festivalul este sărbătorit doar de femei Potrivit altor autori, a fost sărbătorită de la la a lui Puanepsion - X - X Apaturii (ziua fratriilor din Atena) - Puanepsion După alţi autori s-a sărbătorit timp de zile (de la la Puanepsion) - X ( - X) - XI ( - X) Halkei Puanepsion X / XI Zeus Georgos - Memakterion (Zeus) Pe Memakterion a fost sărbătorită "prima naștere a lui Dionysos" - XI - XI Jocurile Pireului - Poseidon În aceeași lună au avut loc Dioniziile Rurale - XI - XII Lenaeus - Gamelion (Dionysus) Potrivit altor autori, ele au fost sărbătorite pe - Gamelion - XII ( / , ) - , ( / , ) Lenaeus Gamelion (Lenaion) (Dionisos) Sacrificiul lui Dionysos în Mykonos XII / G amelias Gamelion / Antesterii I - Anthesterion (Dionysus) - , - II Deschiderea templului lui Dionysos la Limne Anthesterion (Dionysus) / II Misterele eleusiene mai mici - Anthesterion (Demetra și Persefona) - II - II Diasia Anthesterion II / II Maior Dionysius - Elaphebolion (Dionysus) După alţii - II - III autorii au fost sărbătoriți în perioada - Elaphebolion Pandya Elaphebolion (Selene) Despre data echinocțiului de primăvară III / III Cronin Elaphebolion (Kronos) Sărbătoarea a fost sărbătorită în epoca romană la Atena Este un împrumut foarte probabil de la Olympia, unde a fost sărbătorit tocmai la data echinocțiului de primăvară III / III Delphinia Munchen III / IV Munihnn (Brauronii) Munichion (Artemis) III / IV Tritopatores în Erchna München Ziua purificării și cinstirii strămoșilor - IV Targelii - nasterea lui Artemis Chloe - sărbătoarea lui Demeter Euchlos Tar gelion (Artemis și Demeter) IV / V Targelii - nasterea lui Apollo Tar gelion (Apollo) IV / V Calinterii si Bendidii Tar gelion (Atena, Bendida) V / V Plinte Tar gelion (Atena) V / V Sacrificiul lui Kurotrophos Skyrophorion V / VI Skyrophoria Skyrophorion (Poseidon, Apollo și Demeter) V / VI Arheforia Skyrophorion VI / VI Dipoleia (Buphonia) Skyrophorion (Zeus Polieios) Aproximativ exact "solstițiul de vară" VI / VI Tabelul nr (cu privire la rotația unică până în anul ) Aplicație Nr Data "pachet" Luni cu cMerc cVen cMars Dr y Trop Alte cicluri Localizare Sfârșitul nr Între protomul calului și coada care iese din aplicație , , , , , Sfârșitul nr Între colțul din dreapta sus și vârful suliței care iese dincolo de aplicație Între colțul din dreapta jos și coada balaurului I , , , , , cЮ- Zile Între picioarele din faţă şi botul calului Și Și , , , , Între colțul din dreapta sus și spatele ursului drept I , , , , Sfârșitul nr Probabil înseamnă apariția capului șarpelui stâng în nr I , , , , , Între colțul din dreapta sus și mânerul celui de-al doilea exemplar (suspendat) I , , , , , Din colțul din dreapta jos până la picioarele din spate ale calului I , , , , , De la picioarele din față ale calului până la colțul din stânga jos ЦЗЛВ Până la mijlocul # (la câinele/lupul mort) , , , , De la mânerul suliței până la colțul din dreapta sus între picioarele din față ale calului în # Și Sfârșitul nr Între spatele și coada ursului drept Din colțul din dreapta jos până la picioarele din spate ale calului I , , , , De la vârful de lance până la colțul din stânga sus Itsaturn + zile Între coada căprioarei și colțul din dreapta jos , , , , Sub corpul calului (între picioarele din față și din spate) Și Între piciorul drept și coada ondulată a ursului stâng , , , , Între vârful de lance și picioarele anterioare ale calului , , , , , Între gâtul capului tăiat și capul personajului , , , , , Sub corpul calului (între picioarele din spate și din față) , , , , Între coarnele de cerb proeminente (sus) și piciorul stâng din spate (dedesubt) Și Între cele două capete de urși (sus) , , , , Între coada calului și colțul din stânga sus , , , , , Sfârșitul Nr Între capul și mânerul suliței eroului și colțul din dreapta sus al aplicației , , , , , Între coada încrețită a câinelui și coada calului , , , , Între botul căprioarei și colțul din stânga sus , , , , între cele două picioare posterioare ale calului , , , , , Din colțul din stânga jos până la coarnele proeminente de cerb Între capul tăiat și capul eroului , , , , Între colțul din stânga jos și picioarele din spate ale calului , , , , , Între vârful de lance și picioarele anterioare ale calului , , , , Între colţul din stânga sus şi coroana capului tăiat , , , , Între mâna zeiței și colțul din dreapta jos , , , , , plasat ca "corn" sau "ureche" pe capul protomei calului , , , , , Între picioarele din spate ale calului și capul tăiat , , , , , Între colțul din dreapta sus și mâna zeiței , , , , Sub corpul calului (între picioarele din față și din spate) , , , , Pe peretele din dreapta aplicatiei Și , , , , , Între colțul din stânga sus și capul ursului din stânga , , , , , Între capul eroului și protomul calului , , , , Între coada câinelui și coada căprioarei , , , , Între colțul din stânga sus și coroana (coafura) personajului, care iese în afara conturului aplicației , , , , , Între picioarele din față ale calului și vârful de lance , , , , , Ovul unic între cele două picioare din față ale calului Între colțul din dreapta jos și picioarele din spate ale calului , , , , Între colțul din stânga sus și capul personajului , , , , Între capete mijlociu și drept de balaur , , , , Între colțul din stânga jos și botul căprioarei , , , , Sub corpul calului (între picioarele din spate și din față) , , , , , Între vârful de lance și colțul din stânga sus , , , , F + zile Între piciorul stâng din spate al căpriorului și colțul din stânga jos al aplicației F+ zile Din colțul din dreapta sus până la vârful de lance Și Ф+ zi Între colțul din dreapta sus și spatele ursului drept , , , , Ciclul Metonic Între câinele mort și picioarele ursului zof - zi Sfârșitul Nr între picioarele din față ale căprioarei , , , , F - zile Între colțul din dreapta sus și coada ondulată a câinelui , , , , Ф - zile Sfârșitul Nr Între mânerul celei de-a doua sulițe (suspendate) și coada calului care se extinde în afara conturului aplicației , , , , , F - zile Multiplu pe peretele stâng al aplicației , , , , , Între colțul din dreapta jos și picioarele din spate ale calului , , , , , Între colțul din stânga sus și spatele câinelui , , , , Sfârșitul Nr Între botul calului și fiolă , , , , Între picioarele din față ale calului și colțul din stânga jos (sub corpul și picioarele posterioare ale calului) , , , , , Sub corpul căprioarei (între picioarele din față și din spate) , , , , , Între capetele din stânga și din mijloc ale balaurului , , , , , Între călcâiul ascuțit al suliței și picioarele anterioare ale calului , , , , Sfârșitul nr Între mânerul suliței și colțul din dreapta sus al aplicației , , , , Între colțul din stânga jos și coada calului , , , , , Sfârşitul Nr "Pantofii" "misterelor" , , , , , Între colțul din dreapta sus și mânerul celui de-al doilea exemplar (suspendat) , , , , , Între colțul din stânga sus și Și , , , , , Între laba dreaptă a ursului stâng și răsucită și coadă , , , , De la lama lăncii care se extinde în afara conturului aplicației până la picioarele anterioare ale calului I , , , , Între colțul din dreapta jos și picioarele din spate ale calului , , , , , Între picioarele anterioare ale calului și vârful de lance Tabelul nr (dublă răsucire fără aplicația de numărare nr ) Aplicație Nr Data "pachet" Luni cu cMerc cVen cMars Dr y Trop Alte CICLURI Localizare , , , , , Între picioarele din față ale calului și vârful de lance Sfârșitul nr Între protomul calului și coada care iese din aplicație Sfârșitul nr Între protomul calului și coada care iese din aplicație , , , , , Sfârșitul nr Între colțul din dreapta sus și vârful suliței care iese dincolo de aplicație Sfârșitul Nr Între colțul din dreapta sus și lama suliței care iese din aplicație Între colțul din dreapta jos și coada balaurului I , , , , , cYu- zile Între picioarele din față și botul calului I , , , , , Între colțul din dreapta jos și coada balaurului I I , , , , , Între colțul din dreapta sus și spatele ursului drept I , , , , , Între picioarele din față și botul calului I , , , , , Sfârșitul nr Probabil înseamnă apariția capului șarpelui stâng în nr I , , , , , Între colțul din dreapta sus și mânerul celui de-al doilea exemplar (suspendat) I , , , , , Sfârșitul nr Probabil înseamnă apariția capului șarpelui stâng în nr I , , , , , Între coroana (coafura) eroului și colțul din dreapta sus I , , , , , Din colțul din dreapta jos până la picioarele din spate ale calului I , , , , , De la coada de cal care iese din aplicație până în colțul din dreapta jos I , , , , , De la picioarele din față ale calului până la colțul din stânga jos (sub corpul și picioarele posterioare ale calului) I , , , , , De la picioarele din față ale calului până la colțul din stânga jos (sub corpul și picioarele posterioare ale calului) ЦЗЛВ Până la mijlocul # (la câinele/lupul mort) Până la mijlocul # (la câinele/lupul mort) Și , , , , , De la botul ursului drept până la colțul din dreapta sus , , , , , De la mânerul suliței până la colțul din dreapta sus , , , , , De la mânerul suliței până la colțul din dreapta sus între picioarele din față ale calului în # între picioarele din față ale calului din nr Și Sfârșitul nr Între spatele și coada ursului drept Și Sfârșitul nr Între spatele și coada ursului drept Din colțul din dreapta jos până la picioarele din spate ale calului , , , , , Din colțul din dreapta jos până la picioarele din spate ale calului I , , , , , De la vârful de lance până la colțul din stânga sus , , , , , De la vârful de lance la coltul din stanga sus Itsaturn + zile Între coada căprioarei și colțul din dreapta jos , , , , , Între coada căprioarei și colțul din dreapta jos , , , , , Sub corpul calului (între picioarele din față și din spate) Și Între piciorul stâng și coada îndoită a ursului stâng , , , , , Sub corpul calului (între picioarele din față și din spate) Și , , , , , Între coada ursului drept și piciorul stâng al ursului stâng , , , , , Între vârful de lance și picioarele anterioare ale calului , , , , , Între vârful de lance și picioarele anterioare ale calului , , , , , Între gâtul capului tăiat și capul personajului , , , , , Între gâtul capului tăiat și capul personajului , , , , , Sub corpul calului (între picioarele din spate și din față) , , , , cJ+ Sub corpul calului (între picioarele din spate și din față) Și Între cele două capete de urși (sus) Și , , , , , Între două capete de urși (sus) , , , , , Între coada calului și colțul din stânga sus , , , , , Între coada calului și colțul din stânga sus , , , , , Sfârșitul Nr Între capul și mânerul suliței eroului și colțul din dreapta sus al aplicației , , , , , Între coada încrețită a câinelui și coada calului , , , , , Sfârșitul nr Între capul și mânerul suliței eroului și colțul din dreapta sus al aplicației , , , , , Între coada încrețită a câinelui și coada calului , , , , , Între botul căprioarei și colțul din stânga sus , , , , , între cele două picioare posterioare ale calului , , , , , Între botul căprioarei și colțul din stânga sus , , , , , între cele două picioare posterioare ale calului Între capul tăiat și capul eroului , , , , , Între capul tăiat și capul eroului , , , , , Între colțul din stânga jos și picioarele din spate ale calului , , , , , Între colțul din stânga jos și picioarele din spate ale calului , , , , , Între vârful de lance și picioarele anterioare ale calului , , , , , Între vârful de lance și picioarele anterioare ale calului , , , , , Între colţul din stânga sus şi coroana capului tăiat I , , , , , Între colţul din stânga sus şi coroana capului tăiat , , , , , Între mâna zeiței și colțul din dreapta jos , , , , , Între mâna zeiței și colțul din dreapta jos , , , , , plasat ca "corn" sau "ureche" pe capul protomei calului , , , , , ЦЗЛВ+ plasat ca "corn" sau "ureche" pe capul protomei calului , , , , , Între picioarele din spate ale calului și capul tăiat , , , , , Între picioarele din spate ale calului și capul tăiat , , , , , Între colțul din dreapta sus și mâna zeiței Între colțul din dreapta sus și mâna zeiței , , , , , Sub corpul calului (între picioarele din față și din spate) , , , , , Sub corpul calului (între picioarele din față și din spate) , , , , , Pe peretele drept al aplicei , , , , , Pe peretele din dreapta aplicatiei Și , , , , , Între colțul din stânga sus și capul ursului din stânga , , , , , Între capul eroului și protomul calului și , , , , , Între colțul din stânga sus și capul ursului din stânga , , , , , Între coada câinelui și coada căprioarei , , , , , ЦЗЛВ - Între capul eroului și protomul calului , , , , , cIO- d Între coada câinelui și coada căprioarei , , , , , Între colțul din stânga sus și coroana (coafura) personajului, care iese în afara conturului aplicației , , , , , Între colțul din stânga sus și coroana (coafura) personajului, care iese în afara conturului aplicației , , , , , Între picioarele din față ale calului și vârful de lance , , , , , Între picioarele din față ale calului și vârful de lance între cele două picioare din față ale calului , , , , , între cele două picioare din față ale calului Între colțul din dreapta jos și picioarele din spate ale calului , , , , , Între colțul din dreapta jos și picioarele din spate ale calului , , , , , Între colțul din stânga sus și capul personajului , , , , , Între capete mijlociu și drept de balaur , , , , , Între colțul din stânga sus și capul personajului , , , , , Între capete mijlociu și drept de balaur , , , , , Între colțul din stânga jos și botul căprioarei , , , , , Între colțul din stânga jos și botul căprioarei , , , , , Sub corpul calului (între picioarele din spate și din față) , , , , , Sub corpul calului (între picioarele din spate și din față) , , , , , Între vârful de lance și colțul din stânga sus , , , , , Între vârful de lance și colțul din stânga sus F+ zile Din colțul din dreapta sus până la vârful de lance Și Ф+ zi Între colțul din dreapta sus și spatele ursului drept , , , , , Ciclul metonic Între câinele mort și picioarele ursului , , , , , Cicluri metonice De la colțul din dreapta sus până la vârful de lance zof - zi Sfârşitul Nr între picioarele din faţă ale căprioarei Și , , , , , Între colțul din dreapta sus și spatele ursului drept , , , , , Între câinele mort și picioarele ursului , , , , , F - zile Între colțul din dreapta sus și coada încrețită a câinelui , , , , , F - zile , , , , , Ф - zile Sfârșitul Nr Între mânerul celei de-a doua sulițe (suspendate) și coada calului care se extinde în afara conturului aplicației , , , , , F - zile Între colțul din dreapta sus și coada încrețită a câinelui , , , , , Ф - zile Sfârșitul Nr Între mânerul celei de-a doua sulițe (suspendate) și coada calului care se extinde în afara conturului aplicației , , , , , F - zile Multiplu pe peretele stâng al aplicației Multiplu pe peretele din stânga aplicei , , , , , Între colțul din dreapta jos și picioarele din spate ale calului , , , , , Între colțul din dreapta jos și picioarele din spate ale calului Și , , , , , ЗЦЗЛВ+ Între coada ondulată a ursului stâng și colțul din stânga sus , , , , , Între colțul din stânga sus și spatele câinelui , , , , , cSaturn + zile Între colțul din stânga sus și spatele câinelui , , , , , Sfârșitul Nr Între botul calului și fiolă , , , , , Între picioarele din față ale calului și colțul din stânga jos (sub corpul și picioarele posterioare ale calului) , , , , , Sfârșitul Nr Între botul calului și fiolă , , , , , Între picioarele din față ale calului și colțul din stânga jos (sub corpul și picioarele posterioare ale calului) , , , , , Sub corpul căprioarei (între picioarele din față și din spate) , , , , , Sub corpul căprioarei (între picioarele din față și din spate) , , , , , Între capetele din stânga și din mijloc ale balaurului , , , , , Între capetele din stânga și din mijloc ale balaurului , , , , , Între vârful de lance și picioarele anterioare ale calului , , , , , Între vârful de lance și picioarele anterioare ale calului , , , , , Capătul nr Între mânerul suliței și colțul din dreapta sus al aplicației , , , , , Între colțul din stânga jos și coada calului , , , , , Sfârșitul nr Între mânerul suliței și colțul din dreapta sus al aplicației , , , , , Între colțul din stânga jos și coada calului , , , , , Sfârşitul Nr "Pantofii" "misterelor" , , , , , Sfârşitul Nr "Pantofii" "misterelor" , , , , , Între colțul din dreapta sus și mânerul celui de-al doilea exemplar (suspendat) , , , , , Între colțul din stânga sus și Și , , , , , Între laba dreaptă a ursului stâng și răsucită și coadă , , , , , Între colțul din dreapta sus și mânerul celei de-a doua sulițe (suspendate) Între colțul din stânga sus și Și , , , , , Între laba dreaptă a ursul stâng și ondulat și coadă , , , , , De la lama proeminentă a lancei până la picioarele din față ale calului , , , , , De la lama lăncii care se extinde în afara conturului aplicației până la picioarele anterioare ale calului I , , , , , Între colțul din dreapta jos și picioarele din spate ale calului , , , , , Între colțul din dreapta jos și picioarele din spate ale calului , , , , , Între picioarele anterioare ale calului și vârful de lance Tabelul nr (al sărbătorilor bisericești și parodie după calendare ale ortodocșilor bulgari Biserica, sărbătorită între și ) Data gregoriană (calendarul oficial) Numele sărbătorii Data iuliană XII Sfântul Ignatie Purtător de Dumnezeu (Ignazhden) XII Ajunul Crăciunului XII Nașterea lui Hristos XII Sf Ştefan (Stephanovden) XII Circumcizia Domnului Bobotează Sf Ioan Înaintemergătorul (Ivanovden) St Atanasie cel Mare (Atanasovden) II Transferul moaștelor lui Ioan Gură de Aur II Mchk Trifon (Trifon Zarezan) II Întâlnirea Domnului II III A doua descoperire a capului lui Ioan Botezătorul II III Sf Todor (Todorovden) III Sfântul Teodor din Kyrenia III IV Buna Vestire III IV Irene Maria Egipteanca III V Sf Gheorghe IV V Profetul Ieremia V V St reverend Țarul Boris; Sf Atanasie cel Mare V V Profetul Isai; Miezul verii V V St Sf Chiril și Metodie V V St German al Constantinopolului V VI Sf Sf coapostolii Constantin și Elena (Kostadinovden) V VI A treia constatare capul Sf Ioan Botezătorul V VI Mchk Terapont Sofia V VI Prmchts Theodosia V VI Teodor Stratilatus VI VI Sf apostoli Bartolomeu și Barnaba (Bartolomeu) VI VII Nașterea Sf Ioan Botezătorul (luni) VI VII Sf Apostoli Petru și Pavel (Ziua Sfântului Petru) VI VII Întinderea cămășii Sf Fecioară în Blacherna VII VII Sinodul Arhanghelului Gavril VII În , calendarul gregorian a fost introdus în Regatul Bulgariei Dar Biserica Ortodoxă Bulgară a refuzat să-l accepte imediat Acest lucru s-a întâmplat abia în Prin urmare, calendarele bisericești între și au fost întotdeauna emise cu două date paralele Cea din stânga este data oficială, civilă, gregoriană (așa-numita "vechi slill"), iar cea din dreapta - datele originale iuliene ale sărbătorilor (majoritatea celorlalte, ca numere în lună, sogs și în calendarul bisericesc modern) VII Sf Cyric si Iulita VII VII Svmcca Marina ("Sfânta Marina") VII VIII Sf Ilie (Ilinden) VII VIII Sf Maria Magdalena VII VIII Adormirea Sf Anna (mama Fecioarei) VII VIII Sf Sf Septuaginte; Vmchk Panteleimon VII VIII Sfinții frații Macabei; Vodosvet - "Sf Cruce" VIII VIII Schimbarea la Față a Domnului (Schimbarea la Față) VIII VIII Adormirea Maicii Domnului (Adormirea Maicii Domnului; Adormirea Maicii Domnului) VIII IX Tăierea capului Sf Ioan Botezătorul (post strict) VIII IX Așezarea brâului (omophora) Sf Fecioara Maria VIII IX Nașterea Fecioarei (Fecioara Mică) IX IX Înălțarea Sfintei Cruci a Domnului (Krastovden) - post IX IX Sfânta Sofia, Credință, Speranță și Iubire IX X Concepția Sf Ioan Înaintemergătorul IX X Mijlocirea Fecioarei X X St gloriosul apostol Toma (necredinciosul Toma) H X Prei Petka (Paraskeva) Bulgară (Petkovden) H XI Ap Iacov - fratele lui Dumnezeu H XI St Dimitar (Dimitrovden) H XI Mtsa Paraskeva H XI St argintari și făcători de minuni Cosma și Damian XI XI Prei Pimen Zografski Z XI al XI-lea Sinod al Sf Arhanghelul Mihail (Arhanghelovden) XI XI St Ioan Gură de Aur, Episcopul Constantinopolului XI XI St aplicația Filip; Sf Dreptul Rege Uprav da-Justinian (importurile de Craciun) XI XII Introducere Fecioară (ziua familiei creștine) XI XII Sf vmchtsa Ekaterina; Sf vmchk Mercur XII Sf echipe Tiveriopolski XI XII Sf aplicația Andrei Parvozvani (Ziua lui Andreev) XI XII Sf vmcca Varvara XII XII Sf Nicolae (Nikulden) XII XII Zămislirea Sf Anna (mama Fecioarei) XII XII Prei Daniil Stulpnik XII XII Sf Modest al Ierusalimului ("Modu") XII Elemente mai importante ale schemei Abrevieri frecvent utilizate A- (p (g sh ) -h (altitudine) - (decl-ya) - £ - C (sinod m ) - F (trop g ) -d - cM-cV-cMars - tS - ЦС- ЦЗЛВ- Dr y - azimutul latitudine altitudine declinație înclinație a lunii sinodice eclinice = , zile an tropical = , zile ciclul diurn/diurn al lui Mercur - ciclul lui Venus - ciclul diurn al -pitrului de martie zile - - Ciclul de zile al lui Saturn - zile Ciclul de rotație al nodurilor lunare = S Anul Dragon = , zile https://neculaifantanaru com/en/leadership- html